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अर्थात्‌ 
सभ्यता का भविष्य 


प्रस्तावनों 

संसार की सभ्यता इस समय अपने एक नियतकालिक 
क्रोन्तिकाल में से गुजरती हुई मालूम होती है। संसार अँपनो 
पुराना लिवास उतार कर पक रहा है। पारंस्परिक व्यवहीर 
के जो मान, जीवनोद्योग के जो लक्ष्य और श्षमाज-व्यवस्थां के 
जो ढॉँचे आज से एक पीढ़ी पंहले तक भी प्रायः सर्वेमान्ध . 
समसे जाते थे, आज उनकी मान्यता अस्वीकार की जा रही है 
और वे बदलते जा रहे हैं। पुराने हेतु कमजोर पढ़ते जा रहे 
हैँ और नये भाव उदय हो रहे हैं। इस युगे के मानव मन 
को जो ठीक तरह से परेखता है डसे पूरा पता है कि इसके 
अन्दर कितनी अशान्ति और अनिश्चितता भरी हुई है; किस 
कदर यह वत्तेमान आर्यिक और सामाजिक अवस्थाओं से अस- 
सु और उस नवविधान के पीछे व्यग्न है जो अमी आँखों के 
सामने नहीं है। यह सारी विचार की गंडबडी और अपरि- 
रक्षित आांद्शों के लिये अस्थिर उत्साह यही जाहिर करते हैं 
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कि मानव जाति उन्नति की ओर एक नया कंदम उठाने 
वालो है। 
इस अस्थिरता के मुख्य कारणों मे से एक कारण आएु- 
निक विज्ञान है। विज्ञान हमारी वत्तेमान सभ्यता की ही कोई 
खास चीज तो नही है, पर इसके उन्नतिक्म मे इधर कुछ 
काल से इतनी अधिक तेजी आ गयी है और इसका क्षेत्र 
'इत्तना विस्तृत और गहरा हो गया है कि हम छोग ठुरत उसे 
ग्रहण कर लेने में असमर्थ होते हैं। किसी जानवर को यदि 
हम उसकी चिर अभ्यस्त परिस्थिति में से निकाछ कर किसी 
दूसरी परिस्थिति मे डा दे तो निश्चय ही वह ढुखी और 
बेचेन होगा, जत्र तक कि वह अपने आपको नयी परिस्थिति 
के अनुकूल न बनाले | रिपन के विशाप ( पादरी )ने एक 
बार थोड़े समय के लिये 'वेनानिक छुट्टी! मनाने की रुलाह दी 
थी, उनका अभिप्राय यही जतलाना था कि विज्ञान बड़ी तेजी 
के साथ आगे बढ़ता और नये नये आविष्कार संसार को देता 
जा रहा है पर मनुष्य जिसके उपयोग करने के लिये ये आवि- 
धष्कार हैं, उतनी ही तेजी के साथ अपने आपको नहीं सुधार रहा है । 
संसार वाह्मयतः एक रूप बन रहा है। क्या यूरोप और 
अमेरिका, और क्या एशिया और अफ्रिका, जा रहे हैं एक ही 
तरफ; केवल एक बढ़ी तेजी से जा रहे हैं और दूसरे उतनी 
रे 
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तेजी से नहीं । मोटर, हवाई जहाज और सिनेमा जो आघु- 
निंकता की दीक्षा के मुख्य चिन्ह हैं सबसे पिछड़े हुए देशों में 
भी पहुँच गये हैं। चीनसे मेक्सिको तक सर्वत्र यही विश्वास 
बढ़ता जा रहा है कि उन्नति का सारा दास्मदार प्रकृति के 
साधनों पर भनुष्य की हुकूमत और प्रकृति की शक्तियों से काम 
लेने की उसकी साम्थ्य के सतत विस्तार पर ही है | 

इसी अप्रतिहदत प्रवाह में हिम्दुस्थान और चीन भी खिंचे 
चले आ रहे हैं। पूव के देशों मे देख पढ़ने वाली अश्यान्ति 
के मूल में यही नव चेतना है कि यदि पूव के राष्ट्रों को सड़ना 
गलना और मर जाना नहीं दै तो उन्हें उन अन्य राष्ट्रों की 
पक्ति मे आकर खड़े होना होगा जो राष्ट्र अपनी साहसिकता 
और संघटन-शक्ति से पृथ्वी के ओर से छोर तक अपना साम्राज्य 
पोलाये हुए हैं। पूर्व और पश्चिम के बीच इतना तीज्र मेद नहीं 
है जितना कि कुछ आतड्डवादी छोग बतलाया करते हैं। आत्मा 
और बुद्धि की कृतियाँ, प्रत्यक्ष विशान, एजीनयरी कला के 
कौशल, राज्य-पद्धति के रूप, कानून की रीतियाँ, गासन की | 
व्यवस्थाएँ और आशिक संस्थाएँ विभिन्न संस्कृतियों के लोगों 
को एक सूत्र में बाँध रही हैं और उनमे परस्पर अधिकाधिक 
प्रनिए्ठ सम्बन्ध स्थापित कर रही है। सारा संसार आज एक 
शरीर बन कर काम करने की ओर जा रहा है । - 
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इस बाह्य एकरूपता से मन-बुद्धि और हृदय क्री आन्तरिक 
एकता, अवश्य ही, नहीं साधित हुईं है । यह नवीन सामीष्य, 
जिसमे हम छोग आ गये हैं, हमारे लिये सुख की इृद्धि और 
संघर्ष की कमी का कारण नहीं हुआ, क्योंकि इस मिलन के 
लिये हम छोग मन-बुद्धि और हृदय से तैयार नहीं हैं | मैक्सिम 
गोरकी बतलछाते हैं कि एक बार उन्होंने किसानों की एक 
जमात के सामने !“विज्ञान और यान्त्रिक अन्ञिष्कारों के चम- 
त्कार? पर एक व्याख्यान दिया । किसानों के एक मुखिया ने 
उस व्याख्यान की यों आलोचना की “नी हाँ, चिड़ियों 
की तरह हवा' मे उड़ना और मछलियों की तरह पानी में तेरना 
तो हम लोगों को सिखलाया जाता है पर इस पुष्वी पर हम 
छोगों को केसे रहना चाहिये यह हम छोग नहीं जानते । इस 
छोटी-सी दुनियाँ मे अनेकों जातियाँ, धर्म, सम्प्रदाय और 
राष्ट्र पास-पास रहते हैं, पर उनमें वह सख्य नहीं है जिसका 
होना साधु जीवन के लिये आवश्यक है। सब एक दूसरे को 
' शन्तु समम रहे हैं। मानव जाति ने एक-रूप वाह्य गरीर तो 
धारण किया है, पर इसे अनुप्राणित करने वाला कोई एक भाव 
इसके अम्द्र अब भी नहीं है संसार का अन्तःकरण एक 
नहीं है ।” 

पाश्चात्य देशों के ' हास के सम्बन्ध में लिखे हुए. अपने 
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विख्यात अ्स्थ में स्मेंगलर से यह पक्ष उपस्थित किया है कि 
भिन्न-भिन्न राष्ट्रों की मिनन-मिन्‍्न संस्कृतियोँ होती हैं जो उन 
शब्दों के राष्ट्रविशिष्ट आदशों को व्यक्त करने का काम करती 
हैं। यह एक ऐसी बात है जिससे इस आशा पर ही पानी 
फ़िर जाता है कि सारे सभ्य संसार की कोई एक-सी संस्कृति 
भविष्य से विकसित होगी । उनका यह शहित सिद्धान्त कि 
जातियों और संस्कृतियाँ अपनी पुथक-पुथक्‌ सत्ता रखती है 
और उनकी उत्पत्ति, इद्धि, हास और अपक्षय का अपना- 
अपना एक बँधा हुआ छुन्दानुपक्रम है, है तो चित्ताकर्षक्र पर 
वस्तुस्थिति से पूरा मे खाता हुआ नहीं दीखता। भूतकाछ 
में, सम्मवतः, देश-विशिष्ट सम्यताएँ पूबं-संचित को लेकर ही 
एकके बाद दूसरी आगे आयी है अथवा यों कहिये कि एक 
सम्यता अपने बालपन, योवन, प्रौढ्वावस्था और जरा मे से 
होकर जब क्षय को प्राप्त हुई तब वह अपनी बपौती उस नवीन 
सभ्यता के लिये छोड़ गयी जो उसके बाद उत्पन्न हुई। पर 
, इसी मार्ग से आगे अढ़ने मे अब व्यवहारतः उन्नति की संभा- 
बना नहीं रह गयी है। कारण, देश-विशेष से बँधी रहने 
. वाली देश-विशिष्ट सम्यताओं का जमाना अब खत्म हो चला 
है। मातव जाति के इतिहास को देखते हुए. भी हम छोग 
किसी प्रकार निश्चित रूप से यह नहीं कह सकते कि यह 


जज 
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इतिहास किसी समय एक ही निरन्तर प्रवाह था और पीछे 
विभिन्‍न जातियों के प्राकृत भावों और जाति-विशिष्ट गुर्णों के 
भेढ से उसके भिन्‍न-भिरन खोत बन गये। जो बाते निश्चित 
रुप से जानी जा चुकी हैं उससे यही सूचित होता है कि 
विभिन्‍न संस्क्ृतियाँ बहुत काछ तक अपने-अपने विभिन्‍न मार्गों 
पर चलती रहीं, पीछे एक दूसरी की ओर मुडने हढूगीं; और 
अब एकत्र होकर एक महान्‌ प्रवाह बना चाहती हैं। स्पेंगलर 
यह बतलाते हैं कि पाश्चात्य संस्कृति अपने अठछ भवितव्य के 
वश अपनी जरावस्था में से होकर गुजर रही है, उसकी इस 
गति के विरुद् खड़े होना वृथा है। इस परिदर्णन के पीछे 
जो सत्य है वह इससे बहुत अधिक महान है, वह यही है कि 
सारी देश-विशिष्ट सम्यताएँ अब विनष्ट होने जा रही हैं और 
हम छोग विश्वव्यापक्त परिमाण पर जीवन-कीशछ-सम्बन्धी एक 
नवीन पयोग करने में प्रदृत्त हो रहे हैं जो अनन्यतया सर्वथेव 
विश्वमान्य हो सकने का दावा कर सके, कारण ऐसी प्रत्येक 
सभ्यता कुछ _व्यक्तियों फे समूह की ही गुण-कमेशक्तियों का 
अमभिव्यज्ञन मात्र है। इस विषय में इतिहास की गवाही के 
सिवाय और कोई तक काम नहीं देता; और दतिहास किसी 
ऐसे मनुप्य को नहीं जानता जो सारभूत विश्वमानव हो और 
इसीलिये कोई ऐसी व्यष्टि-समृह-विशिष्ट सभ्यता सारे विश्व वी 
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सम्यता नहीं हो सकती । भावी सम्यता को ऊपर उठकर, 
मानव और मानव जीवन का विचार विश्व की दृष्टि से कयी 9 
होगा । भूत-कालीन और वत्तेम्नानाढीन देश-विशिष्ट सम्य- 
ताएँ मानव जाति के सच्चे खार्थों के प्रति सदा निष्ठावान्‌ न 
रहीं। उनका सारा यत्ष जातिगत, साम्प्रदायिक और राज- 
नीतिक सर्वाधिकारों के लिये, स्त्रियों पर पुरुषों के और गरीबों 
अमीर्ों के प्रभुत्व-के लिये था। हम छोग कोई ऐसी स्थायी 
सम्यता निर्ममाण कर सके जो समूची मानव जाति के लिये उप- 
युक्त हो इससे पहले यह आवश्यक है कि प्रत्येक ऐतिहासिक 
सभ्यता यह अच्छी तरह से ह्ृदयंगम कर ले कि सारे विश्व की 
भादर्श सम्वता बनने के लिये वह कितनी परिछित्न और 
अयोग्य है । | 

यान्त्रिक आविष्कारों की यशभ्सम्पन्नता ने जेसी भावी 
सभ्यता के लिये एक समान आधार प्रदान किया है, बसे ही 
विचार, विश्वास और आचार की परम्परागत पद्धतियों का टूट 
जाना भी आध्यात्मिक एकता के लिये आवश्यक सामग्री का ही 
जुट जाना हुआ है। उत्तेजना फेल गयी है सब प्रकार के छोगों 
भें, विशेषकर नवयुवकों मे जो दूसरों के हाथ के खिलोने नहीं 
वनना चाहते चाहे वे कितने ही इृद्ध या ज्ञानी हों । उनमे 
एक नवचेतन्य जाग उठा है, वे यह अनुभव कर रहे हैं कि अब 
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तक जिन भावों और भावनाओं को हंम छोग पकड़े रहे उनमें 
कोई चीज अधूरी और अतुप्टिकर है, वे नये मान-परिमाणों 
की खोज मे भटक रहे हैं । पुरानी चीजों को छोड़ो' की धुन 
समायी है| धर्म के पुराने रूप दह रहे हैं। हर संग्प्रदाथ और 
देश के विचारशील छोगों में आध्यात्मिक उत्सुकता और 
प्रतीक्षा का खर बज उठा है । ह 

उन आतंतायियों को हम छोड़ दे जिनके साथ युक्ति से 
बात करना सभव नहीं तो उत्येक ऐतिहासिक सम्यतो के नेताओं 
को आज यह विश्वास हो गया है कि मानव जाति अपनी व्याप्ति 
के समूचे क्षेत्र और इतिहास के अन्दर एक दी समप्टि-शरीरधारी 
जीव है, अपनी वर्दमांन महत्ता से वंच्च है और ऐसी उन्नति 
करने मे समर्थ है जिसे परिसीमित करने का कोई भी साहस 
नहीं कर सकता । दानन्‍्ते ने उद्घोषित किया कि, “इस सम्यता 
के लिये एक आदश नहीं है और न उस सम्यता के लिये एक 
आदझ है, पर सारी मानव जाति की सम्यता के लिये एक ही 
आदर्श है |” पर सारी मानव जाति की सभ्यता के लिये एक 
थादश के होने का. यह मतलब नहीं है कि सब लोग एंर थी 
भाषा बोलेंगे या एक ही धर्म-सम्प्रदाय के मानने वाले हेंगे; 
या यद्द कि सत्र छोग एक ही शासन के अधीन होंगे या सत के 
र्स-ओ-रिवाजों वा सब के लिये एक-सा ही अटल नमूना बना 
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रहेगा | सम्यता की एकता रूप की एकता में नहीं वल्कि परस्पर: 
के सामज्जस्प में देखनी होगी । प्रत्येक महती संस्कृति विभिन्‍न 
आद्शों और स्वभावों के छोयों के मेल से उत्पन्न हुई है । 
मिश्र और बेबिलान, हिन्दुस्थान और चीन, यूनान और रोम 
इस सत्य के प्रमाण हैं। आज जो छोग सास्क्ृतिक समन्वय के 
साधन में भाग छे रहे हैं उनका दायरा वहुत चडा है और उसमे 
कार्यंत। सारा जगत्‌ आ जाता है। भविप्य का विश्वासः परस्पर 
सहयोग में है, एक रूप हो जाने में नहीं ; अपने मानव भांइयों 
को आश्रय देने म है, उनका अनुकरण करने में नहीं ; 
सहिष्णुता म है, निरकुश स्वेच्छाचार मे नहीं । 


निषेधात्मक परिणाप 





घ्मे 


धर्म विष्रयक्र परिस्थिति में इस समय बड़ी गइबड़ी मची 
हुई है और इस विपय में क्‍या पूर्व और क्या पश्चिम दोनों ही 
तरफ के देशों का हाल एकसा ही है। विविघ प्रकार के विज्ञान-मनो- 
विनान, समाजविज्ञान, प्राणिविज्ञान, पशुविकास रूपमालकविशान 
आदि सभी जगत्मसिद्ध धर्मों की ईइवर सम्बन्धी पौराणिक 
मित्तियों की ढाहते जा रहे हैं | धर्म विषयक अनुभव के विभिन्‍न 
विवरणों से इसी छोक प्रचलित धारणा की पुष्टि 'होती जा रही 
है कि इंश्वर तो केवल मनुष्य के मन की एक छाया, मानव 
हृदव का एक खप्न है। बडे बड़े धर्माचायं और महापुरुष जो 
हम परछोक की बाते बताया करते हैं उन्हें तो किसी उन्माद- 
चिकित्सालय मे रखकर उनके दिमाग की परीक्षा करानी चाहिये । 
परपरासे जो युक्तिवा ईच्बर की सिद्धि के ल्ियि अब तक बरावर 
दी जाया करती हैं उनसे आधुनिक बुद्धि का समाधान नहीं 
होता । यदि ग्रत्येक पदार्थ का कोई ज़्॒कोई कारण है तो ईश्वर 
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पुराणशास्त्रों ने जो ऐसी ऐसी वातें'गढ़ रखी है जेंसे- 
भगवान को एकबार बोध हुआ तब उन्होंने अपने शत्रु से 
बदला लेने या उससे सोदा।पटाने (के ,लिये सारी मानव जाति 
को दुःख के अथाह और अचिन्त्य सागर में ढकेल दिया, पीछे 
जब उनका मिजाज कुछ ठंडा"हुआ तब इस काल्पनिक अन्याय 
को दूर करने के लिये कृपापरवश हो उन्होंने कोई कृत्रिम 
उपाय, दूँ ढ़ निकाछा, इतना सब प्रपश्च महज इसलिये किया कि 
सष्टि के आरम्म मे ही उन्होंने ऐसा सड्डुढ्प किया. था--यह सब 
क्या, है, भोले-भाले मनुष्यों को ठगना हे। ईश्वर सम्बन्धी ये 
बातें जगत्‌ के बचपन की अद्भुत कहानियाँ हैं । पूवंकाल के 
पाव्यग्रन्थ वत्तेमानकाछ की समस्याओं को हल करने में कोई 
विशेष सहायता नहीं पहुँचा सकते । प्राचीन ग्रन्थों को आधुनिक 
आवश्यकताओं की सुविधाओं के अनुरूप छगाने का प्रयास 
करना पूर्वकाल के प्रति अपना आदर भाव व्यक्त करना हो सकता 
है, पर वोड्धिक सददत्तेनः नहीं । धर्म बच्चों केसे कच्चे मनवाले 
मनुष्यों के लिये सेव्य हो सकता है, पर धीरबीर विचारशील 
पुरुषों का उससे कुछ भी काम नहीं । ईइ्वर कहीं है नहीं और 
हम लोग एक ऐसी निष्ठर हृदयहीन नियति के हाथ के यंत्रमात्र 
है जिसकी दृष्टि मे न कोई पाप है न कोई पृण्य और जिसकी 
पकड से छूटने पर घोर अन्थकार ही सामने आता है । 
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कुछ ऐसे छोग भी हैं जो यह कहते हैं कि यद्यपि ईइवरे 
की सत्ता का कोई प्रत्यक्ष प्रमाण नहीं तो मी यह निश्चित रूप 
से तो शात नहीं हो सकता कि इईरवर है ही नही । इसलिये 
अच्छा यही है कि न यह कहा जोय कि ईश्वर है न यह कहा 
जाय कि इंड्वर नहीं है । जो छोग धर्म के साथ इससे अधिक 
मित्रभाव से पेश आते हैं उन्हे इंब्बर को उसकी इस विपद्‌ मे 
असहाय छोड देना अच्छा'नही छगता और वें अस्ति-नास्ति के ' 
इस संशय का लाभ इंश्वर को दिल्यते है । कट्टर अशेयवादियों 
का जो सम्प्रदाय है उसका कहना यह है कि एक मत्ये मनुष्य 
को यह कहने का ही कोई अधिकार नही है कि इंद्वर नहीं है, 
जब कि उसे यह पता नहीं कि ईश्वर कौन है या क्‍या चीज है । 
अजेयवादी, अनीश्वववाद और मूलवाद इन दो मतवादों के 
बीच रास्ते पर खडा है। उसमे इन दो पक्षोंमे से किसी के भी 
सहश गमभीर विद्वास नही है, वह इतना ही समझता है कि 
प्रइन अपनी पहुँच के बाहर है | 

कुछ लोग ईरश्वरवाद की व्यावहारिक उपयोगिता को तो 
मानते हैं पर इईइवरनिष्ठा या आत्म-साक्षात्कार के साधनस्वस्प 
धर्म उनके छिये निष्प्रयोजन है।- हम छोगों को अपने बद्ध 
"आत्मा की मुक्ति की उतनी चिन्ता नहीं है जितनी कि जगत्‌ के 
सुधार की । हम लोग जगत्‌ के सुधार मे धर्म से काम के 
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सकते हैं क्योंकि इससे सामाजिक शाति और उन्नति में सहायता 
मिलती है। । ु 

प्रत्येक धर्मसम्प्रदाय के बहुसंख्यक लोग ऐसे ही होते हैं 
जो स्वयं सोचने का कष्ट नहीं उठाना चाहते और धर्म से 
मिलनेवाल्या आराम चाहते हैं और इसलिये अन्ध-श्रद्धा की 
शरण लेते हैं। उनकी आँखें भूतकाल की ओर फिरी रहती 
हैं और वे यह सममते हैं कि मानव जाति के अनुभवों का 
सारा सम्ित ज्ञान भूतकाल मे ही निहित है । उनके बिचार से, 
मृतात्मा ही यथार्थ में जीवित ह और उन्‍्हींको जीवितों पर 
गासन करना चाहिये। आत्म-मुक्ति पाने के प्रयासमे बहुतेरे 
आत्यन्तिक एकाकी भाव का आश्रय लेते हैं; दूसरे प्रकृति को 
ही आत्मसमपंण कर देते हैं। कुछ ईइवर के विपय में संशय 
और निषेध से संतुष्ट हैं। चारों ओर अव्यवस्था का ही 
साम्राज्य है | 


कोडुम्बिक जीवन 


कई ऐसे कारण हुए, जेंसे पिछले युद्ध से उत्पन्न हुई 
सामाजिक विश्ट्लता, ऐसी आर्थिक परिस्थितियाँ जिनमे 
वयस्क विवाहों का होना अधिक सुविधाजनक मालठ्म होने छगा, 
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अपने आपको प्रकट करने का मानव मनोवेग, प्िता-माता'कं: 
रोब-दाब का कम हो जाना, स्त्री-पुरुष सहवास सम्बन्धी द्विक्षा 
का अधरापन, फायड का मनोविज्ञान, और सन्ततियनिरोध के 
उपायों की वह जानकारी जिससे ख्री-पुरुष सहवासे'के स्वाभा< 
विक परिणासों का डर जाता रहा, इन सब कारणों से सामा- 
जिक मर्यादा में बड़ी दिलाई आ गयी। ठीक ही तो है कि 
युरुपों के लिये जो विधान है उससे भिन्न प्रकार के विधान से: 
बंधना अब र््रियोँ को मंजर नहीं है। पुरुषों और ख्रियों के 
स्वमाषों में या उनके अन्त/करणों मे एक मौलिक भेद मान कर 
जो आदश प्राचीनकाल में प्ामने रखे गये उन्हे अब हटाया 
जा रहा है। पुरुषों ने स्त्रियों से सतीत्व ( अखण्ड कौमार्य ) 
का जो आदर्श स्वीकार करा लिया उसका प्रभाव बहुत कुछ 
नष्ट हो चुका है। पुरुष मनचले होते है तो ख्त्रियाँ भी उनसे 
कम मनचली नही होतीं, उनमे भी कामभाव भरा होता है 
और वे भी एक सी ही स्थिति की अपेक्षा नयी चीज, नया 
खेल पसन्द करती हैं। वे हमसे उत्तम या अधम होना नहीं 
वल्कि हमारी स्थिरता और चंचलता दोनों मे हमारी बरावरी 
का; बड़े जोरों के साथ, दावा करती हैं और इसमे उन्हे बहुत 
कुछ यश भी मिल रहा है। व्यमिचार पुरानी आदत है, 
इतनी पुरानी जितनी कि स्वयं मानव जाति, पर अब हम लोग * 
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उसे आत्माभिव्यक्ति का नया नाम ढेक़र समुचित करार दे रहे 
है। अच्छे उपन्यासों में असंयम प्रशंसित और बडे छोगों में 
स्वीक्ष होता है। ' जो स्त्री आर्थिक विपत्ति के कारण 
“पाप” से प्रदत्त होती है उससे शौकीन छोग कोई वासा 
नहीं रखना चाहते, क्योंकि वे उसकी लाछसा से अपनी छालसा 
तो तृत्त करना चाहते हैं पर उसकी विवेक-चबरुद्धि को सुरक्षित 





' १, जज बेन० बी० लिंडसे जो २६ वे से अधिक काल 
तक डनवर को, युवक-युवतियों के तथा पारिवारिक अपराधों की जाँच 
करने वाली अदालत के जज थे, अपनी “आधुनिक युवक-युवतियों का 
विद्रोह ( [॥७ २९४०४ ० ए(०त९०४० ४०एप ) नामक चित्त 
को अस्थिर कर देने वाली, पुस्तक में यह बतलाते हैं कि १४ से ,१७ 
वषे तक को लड़कियों में प्रतिदशक एक लड़की ध्यभिचारिणी देसी 
जाती है और ११ से ९१ वर्ष तक की लडकियों में सेकड़ावारी 
इससे भी कहों अधिक है । जो भो युवक-युवतियाँ एक साथ पार्टियों 
में जाते, नाच मे शामिल होते और सोटरों में धेठ कर हवा खाते हैं 
- उनमे सेकढ़े ५० से भी अविक एक दूसरे का आलिप्लन और 
चुम्बन करते हैं और कमसे कम सेकड़े ५० चुम्थन-आछिप्तन से 
आरम्भ कर वहीं रुक नहीं जाते ।” इनका तो यहाँ तक कहना है 
कि डनवर की जो यह हालत है, “युनाइटेड स्टेट्स के प्रत्येक शहर 
आर कस्बे की द्वाल्त इससे भी खराब है;” पर हम सोचते हें, 
हालत इतनी सराब न होगी, दस्वीर कुछ अधिक रंग गयी होगी । 
पद 


७ 


कल्कि 

रख कर | चहुतसी स्तियाँ सदा काम-ज्वर से पीड़ित होकर 
ही “पाप नहीं करती वल्कि अधिकाश इस भाव से करती हैं 
कि विवाहित स्त्री के कई प्रेमी हों, यह भी उसकी एक झोमा 
है | कुछ श्रेणियों के छोयों में सब स्त्री-पुरुषों का बिना किसी 
भेद के एक दूसरे से सहवास कर लेना धीरे घीरे एक सामा- 
जिक कत्तेव्य समझा जाने छगा हैं। सामाजिक नियम छुछ 





ऐसे है जो पृद्षों जे अनु 
इससे बहुतसी स्वियोँ उनसे 
चाहे कितने ही दीले, पशक्षपात-पृूणं, और इसलड्यि अन्यावयुक्त 
हों, इन्हें ठुकरा देना चढ़ा कठिन और खदरनाक होता है । 
बहुतेरी युवतियाँ जो रेच्न दिगाय और अफ-डु-हेट झग्न वाछी 
हैं, जिनकी संख्या. दिन दिन इबड़टी का रही 
स्वाधीनता और विज्ञह के इंघ्नों तथ्य मातृ-यद की लिम्सेदारियों 
से आजादी चाहती हं। विवाइ-विच्छेद्रों क्री रंच्ण-इंद्ि हो रही 
और बच्चे माता-पिठाओं के बीच में कमी इस तरफ और 
कभी उस तरफ घसीटे छाते है, माता-पिता छा एक दूसरे से 
बात करना वफहीलों के माकन होता है। 
दस सम्बन्ध में चार प्रकार की मनोह॒ियों सोपमे शो 
हैं। जो मृल्वादी हैं वे एरम्परागत शि॥नो' ' जे वि 
में उपस्थित कक्‍ग्ते और गंभीरता ने ॥ह 'ै।भे ४ 4 भिंची 
ह। १७ 
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प्रेम का विवाह यदि अन्त में दुःख देने वात्म है तो बिना 
विवाह का प्रेम इस पृथ्वी पर प्रद्यभ नरक ही है। संस्कार- 
रहित विवाह प्रेम के द्वारा पवित्र होने पर भी पाप है, जब कि 
किसी प्रकार का संस्कार-युक्त विवाह, चाहे उसमे प्रेम का लेश 
भी न हो, पुण्य है । 

सामाजिक आदर्शवादी यह बताते हैं कि बदलती हुई 
दुनिया वे छिये, केभी न बदलने वाला विधान एक असम्मव चीज 
है। आदरंवाद के उच्च शिखरों पर दीघे काल तक बेठे रहना 
बिलकुछ वेकार हैं । यदि हम व्यवहार के क्षेत्र म॒आ जायें तो 
हमे पता चल्गा कि आदश की ऊँची ऊँची बातों और व्यवहार 
की दिल्वइयों के बीच कितना अन्तर है। हमारी शिष्ट परम्परा 
केजो विचार हैं वे स्त्रियों की एक बहुत बड़ी संख्या को 
दाम्पत्य सुख के जीवन का सन्तोप नहीं दिखा सकते। उदा- 
दरणार्थ, भ्रेट ब्रिटेन जैसे देश मे स्त्रियों की संख्या पुरुप्रों की 
अपेक्षा बीस लाख अधिक है। धामिक जीवन पर से लोगों की 
अ्रद्म ठिन दिन घटती जा रही है, अर्थात्‌ कोई धार्मिक आश्रम 
स्त्रियों की इस अत्तिरिक्त संख्या को अपने अन्दर मिला के 
इसका सम्मावित अवसर भी कम होता जा रहा है। ऐसी 
अदखा में यदि हम छोग एक पलीजत के आदश को दी 
जव्थ्थि नेंठते है तो हम छोग क्तिनी कतनी स्त्रियों पर ऐसी 
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हालत छाद देते हैँ जिसमें उन्हें अह्मच् जीवन व्यतीत 
करना पड़े | पर जबदंस्ती का ब्रह्मच्य कोई ब्रह्मचर्य नहीं है । 
जो स्त्रियां शिष्ट परम्परा की इस विधि-व्यवस्था की भिकार 
होती हैं वे अपने दाम्पत्य सुख की मनोवृत्ति को उजाड़ना नहीं 
चाहती हैं| कुछ तो ऐसी हालत में स्वमावतः ही वात-अस्त हो 
जाती हैं, कारण उजंड़ी हुई सुश्ध-वेदना मनुष्य को दारुण क्लेश 
देती है। बहुतसी स्त्रियां जो विवाह करने मे असम हैं, 
दामपत्य भाव को व्यक्त करने के अन्य उपाय दूँढ़ निकाछती हैं 
और वे जो कुछ असंयम करती हैं उससे हम छोग बरवस 
अपनी आंख फेर लेते हैं। बहु-विवाह कानून से तो नाजायज 
है, पर व्यवहार मे इसकी खूब चलती है। यह व्यावहारिक 
बहु-विवाह अशिष्टता, धोखेबाजी और बीमारी फेल कर छोगों 
को निकृष्ट बनाता है। फिर, युवक-युवतियों से ऐसी प्रतिशा 
कराना कि हम दोनों एक दूसरे से कभी जुदा न होंगे, जब तक 
कि मृत्यु हमें जुदा न कर दे, कोई मतलब ही नहीं रखता । इस 
तरह सदा के लिये परस्पर का परस्पर को बॉध रखने का जहाँ 
कोई इकरार नहीं होता वहीं प्रेम रह सकता है। सामाजिक 
अश्यान्ति के प्रश्ष की हल करने का एकमाच उपाय “आज- 
मायशी विवाह” ही देख पड़ता हैं। 

संशयवादियों का यह विश्वास है कि हम छोग भूतकाल 


पर 
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को छोट नहीं सकते |: पर वत्तेमानकाल को देखकर उनके 
हृदय घंसे जाते हैं। जब वे देखते हैं क्रि किस प्रकार तलाक के 
मामलों की अदाल्ते परिवारों को तोड तोड़ कर एक 
एक आदमी को अछग कर नये नादे जोड़ने के लिये 
आजाद कर रही हैं और बच्चे जहॉ-तहाँ घसीटे , जाकर ऐसे 
नये घरों भे छाये जा रहे है जहाँ उनके लिये माता-पिता का 
कोई रोब-दाब नहीं, कोई अनुकरणीय उदाहरण नहीं, तब वे 
निराश हो जाते हैं। वे नहीं जानते कि इस हालत में क्या 
किया जा सकता है, और इस तरह वेअपने आपको भवितव्य के 
हवाले छोड़ देते हैं । वे छोग विपथगामी होते हैं, आगे नहीं 
बढ़ते, यही प्रतीक्षा करते हैं कि कुछ अपने आप हो जाय | 
जो साहसिक है वे कहते हैं, जीवन ही ,जीचन का अम्त 

है। जो भीरु जीने से डरते हैं वे दया के पात्र हैं, क्योंकि 

जीवन के उमंग और आनन्द से वे वश्चित रहते हैं। थे किसी 

प्रकार जीवन चिताने से ही सन्तुए रहते हैं, खुली आँखों 

जीवन का सामना नहीं करते । तरह्मदुरी के साथ “पाप”? करके 

दुल्म आनन्द छठना कोई दूसरी ही चीज है। काम आदि मनों- 

विकार काम आदि मनोविकारों की तृप्ति के लिये ही हैं । शरीर 

के निर्दोष छुख आत्मा को गिराने या अपवित्र करनेवाले नहीं 

है । जिनके साथ हमारा वौडिक स्नेह है। आध्यात्मिक नाता 


एक 
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है उनके साथ शारीरिक सम्बन्ध जोडने का प्रयास करने में 
कोई बुराई नहीं है। मनुष्य कुछ चीजों को सही और छुछ 
को गलत समझ सकता है, पर प्रकृति सब चीजों को ठीक ही 
समभती है। प्रकृतिवादात्मक अनीश्वरवाद की-सी मनोवृत्ति 
धारण कर ये छोग इस मत का प्रतिपादन करते हैं कि जो 
यान्त्रिके शक्तियों कुछ समय के लिये एक सुष्ठु मानव शरीर के 
निर्माण में सम्मिलित हुई हैं वे किसी दिन उसी निष्ठुर भाव 
से अछग अछग हो जा सकती है जिस निषदुर भाव से वे एकत्र 
हुई हैं, इसलिये जब तक यह अवसर हाथ में है तव-तक उससे 
लाभ उठा लेना चाहिये। यदि हम पूर्ण रूप से, सौन्दर्य के 
साथ, साहस के साथ जीना चाहते हैं तो हम जीवन के इस 
प्यांले को पीकर इसका पूरा स्वाद ले लेना चाहिये, इससे पहले 
कि मृत्यु इसे हमसे छीन ले। इस विचारश्रेणी के छोग अपनी 
मूख-प्यास को छिपा रखना शिग्टाचार का छक्षण नहीं मानते । 
दमन और छिपाव की कोई आवश्यकता नहीं है। जीवन एक 
साहसिक खेल है | शक्ति का उपयोग करना ही एक मात्र पुण्य 
है। जो छोग परम्परागत शिग्टाचार को सदाचार मानते है, 
उनका खून ठंडा है और वे समझ नहीं सकते कि दूसरों को 
केसे उन चीजों ते उत्तेजना मिलती है जिनकी ओर उनकी 
अपनी प्रकृति का कोई क्ुकाव नहीं होता । पूण व्यक्ति-स्वातन्त्य 
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के ये पुरुक्तो' अपनी कामनाओं का जरासा भी दमन 
वर्दाइत नहीं कर सकते और अपने स्वेर जीवनखोत में बाधा 
डालनेवाली हर. चीज पर ऋद्ध रहते हैं। नेतिक संयम को ये 
लोग पुराना ढकीसछा और साधुता को कुसंस्कार कहकर उड़ा 
देते हैं । व्यभिचार इनकी आन्तरिक स्वतंत्रता का केंवल बाह्म 
चिन्ह है। जो संस्थाएँ. परंपरा से चली आती हैं थे; इनकी 
दृष्टि में, सबसे महान्‌ जीवन शत्रु हैं और कोई नवीन उत्तम 
सामाजिक व्यवस्था बॉधने के पूर्व उन्हें उखाड़ फेकना इनके 


लिये जरूरी है। ५ 


् 


आशिक सम्बन्ध 


ध्यक्ति-स्वातन्त्य मे कोई बाधा न डालने का सिद्धान्त 
धीरे धीरे हटता जा रहा है। समाज को एक ऐसा यन्त्र नहीं 
समझा जा सकता जो इकरारनामे और प्रतिद्वन्दिता की स्वत- 
नत्रता की शक्तियों के कार्य के द्वारा यों ही अपने आपको 
दुरुस कर छे। आशिक व्यक्तिसस्वातन्तय ने एक छोटी उच्च 
श्रेणी उत्पन्न कर दी है जिसका जीवन अतृस्तिकर स्वाद-लोडपता 
ओर विलामिता से भरा हुआ है, और दूसरी एक विद्ञाल निम्न 
श्रेणी उत्पन्न फी है जिसका जीवन दारिय और टुःख से भरा ' 
३२ 
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हुआ है। यह कोई ऐसी अवस्था नहीं है जिसका निवारणन 
. किया जा सके । यह विचार कि व्यक्ति और श्माज दोनों को 
दालनेवाली कोई ऐसी बाह्य अवस्थाएँ हैं जिन पर हम छोगों 
का कोई काबू नहीं, प्रायः सबको स्वीकार नही है । 

मशीनों से यह आशा की गयी शी कि इनसे कठोर और 
नीरस यान्त्रिक परिश्रम से फुरंतत मिलेगी और सास्क्ृतिक तथा 
कल्ासम्बन्धी उद्योगों के छिये अधिक समय मिलेगा । इनसे 
मानव परिश्रम जरूर हलका हुआ है पर परिश्रम की नीरसता 
ओऔर कठोरता भी कुछ बढ़ी है। अ्रमजीवियों के बारीक उप- 
भैदों के आधार पर खड़े आधुनिक उद्योग ने मजदूर से कारीगरी 
की बुद्धि छीन ली है। गूढता, सौन्दर्य और श्रद्धा के लिये 
कल-कारखानों मे कोई स्थान नहीं होता । कारीगर अधिका- 
धिक उत्पादन का हेतु सिद्ध करने के लिये यन्त्र पर काम करनेवाला 
एक मजदूर, महज एक यन्त्र वन गया है। एक ही ढंग का 
काम उसे रोज-रोज करना पड़ता है, उससें कोई नयापन नही; 
इससे शरीर तो थक जाता है पर मन का बहछाव कुछ भी नहीं 
होता ।* कारीगरी के काम से बुद्धि और चरित्र का जो विकास 
होता है वह अब दूसरी जगहों में देँढा जाता है। मजदूर जो 
काम करते है उसमे उन्हे कोई आनन्द नहीं मिलता, उसे अब 
वे अपने काम के बाहर कहीं दूँढ़ते रहते हैं। वे अधिक मज- 


श्र 
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दूरी चाहते हैं ओर शिक्षा, बौद्धिक उन्नति, दिल्बहलाव और 
असपरिहार के लिये अधिक अवकाश और अवसर मॉँगते हैं 
लण्डन, * न्यूयार्क,' कलकता'* जेंसे नगरों मे रात और दिन ऐसे 
नये-नये खर्चीले खेल दूँ ढ़ निकालने की कोमिश होती रहती है कि 
लोगों के लिये विभाम के अवकाश का नाम ही न रह जाय और 
नित्म के जीवन की निष्प्राण रिक्तता से कुछ दिलासा मिल जाया 
करे ।* विश्राम के अवसर का उपयोग अन्त/करण की सात्विक 
बृत्तियों का सन्‍्तोप-साधन करने मे नहीं किया जाता, ये वृत्तियाँ 
मिहनत-मजदूरी करने ने विपर्यस्त होती या ढव जाती हैं । 
यह छाम छामकारी है या हानिकर, केसे कहा जाय॑ ! 
कल-कारखानों के _ मजदूर गन्दी बस्तियों में रहते और 
अपने आत्माओं का -वेब्याल्यों और सूंडीखानों मे छालन 





+$ ४6 7796४ $0ुप्र४/९, 

2 6 श<टणवाए (77८प8. 
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४ विलियम आर्कर (५॥7॥४० 27८7९:) ठौक हो कद्दते है; 
“दुराचार थकावट से, रिक्तता और भ्रान्ति के उस मनोभाव से जो 
सालो दिसाग पर था निष्प्राण, नीरस परिश्रम से निकम्मे बने हुए 
दिमाग पर चढ़ वेठता है, भाग कर पनाह पाने की एक जगह हैं।” 
ज्ञान और चरित्र ( रिंगर०एॉ०व8९ बाते टंधावटपथ, ) पू० ५ 
जशतादों जिक्याटगापणा (6.९०४ए०९ , /..07000, 496, 
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करते हैं। “जहाँ जिसका धन होता है वहीं उसका 
मन होता है [7 यह बात वेयक्तिक विषय में जितनी सच है, 
उतनी ही सच समाजों के विषय में हैं । यदि हम यह जानना 
चाहते हों कि किसी व्यक्ति या समाज को कौनसी चोौजें 
सर्वाधिक प्रिय हैं तो हमे इतना ही जान लेना होगा कि वह 
व्यक्ति या समाज अपनी फुरसत का समय किस तरह बिताता है । 
मानवी शक्तियों का आजकल जिस भयड्डर रूप से अपव्यय हो रहा 
है उसे देखकर चित्त प्रसन्‍न नहीं होता। अत्येक धर्म यह 
बतछाता है कि कर्म, विश्राम और उपासन, ये त्तीन मनुष्य की 
मौलिक आवश्यकताएँ हैं | कर्म के द्वारा हमसे यह अपेक्षा की 
जाती है कि हम समान कर्मानुष्ठान में दूसरों के साथी होकर 
उन्हें जानेंगे ओर उन्हें सुखी बनाने मे सहायक होंगे | विश्वा 
के द्वारा हमसे यह कहा जाता है कि हम विचार और स्वकर्म- 
विधान की स्वतन्त्रता के उस अवसर मे अपने आपको जाने । 
उपासन के धारा हमे यह आशा मिलती है कि हम जगदात्मा 
को जाने और जगत्‌ के हेतु को समझो । आज यह हाल है कि 
कर्म (उद्योग, परिश्रम) मनुप्य से मनुष्य को अछग करने और 
उसकी सामाजिक सहज भावनाओं को मार डालने का साधन बना 
है; विश्राम से मनश्चक्षुओं को अन्धा करने का और उपासन से 
निम्नकोटि की चीजे स्वीकार कर आध्यात्मिक भावना का तार 
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समोठ, खुरखुरा बनाने का काम छिया जाता है। हम लोग 
अकेले रहना बर्दाश्त नहीं कर सकृते। मिहनत-मजदूरी, 
आराम या इवादत, कहीं मी अकेले रहना वीरानसा लगता है | 
हमे काम करना होगा कछ-कारखानों में, खुशी मनानी होगी 
भीड़-भाड म, जाना होगा पार्टियों में, पाप करना होगा संग-साथ 
में, उपासना करनी होगी बड़ी-बडी जमातों के बीच में । 
संध्याकाल शाम्ति के साथ घर में रहना, शहर के वाहर गॉँव-देहातों 
से घूमना, आत्मा को उन्‍नत करना, ध्यान लगाना यह सब हमें 
दुःसह भारतसा छगता है। हम छोगों की यह वत्तेमान पीढी 
सचमुच ही अनिद्रामान्‌ पीढ़ी है। विश्राति समस्त कछा, 
तत्वशान, साहित्य और धर्म की बेसी ही जननी है जेसी कि 
आवश्यकता समस्त विज्ञान और आविष्कार को जननी है | 
आजकल की लछठमार सम्यता की अत्वाचारिता अन्तःकरण की 
शान्त सात्विक बृत्तियों के कार्यों के लिये अवकाण ही नहीं मिलने 
देती। जिस शान्ति, निःसंगता और आत्मेकाग्रता के बिना 
सदविचार का जारी रहना असम्भव है, उसकी तो यह बेरिन 
है। जानकारी जरूर खूब बढी है, पर अक्न नही बढ़ी । 
इसके अतिरिक्त इस ओऑगद्योगिक युग ने हम छोगों को 
अर्थ का पुजारी बना दिया है | हम छोगों के दिलों में बह विवास 
जम गया है कि धनी चनने से ही हम छोग जो चाह कर सकते 


हट 
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हैं-.सुई के छेद में से भी निकल जा सकते हैं। धन हल 
राज्य का परवाना है। धन मिल जाय, किसी साधन से, किसी 
मूल्य पर, बस यही हम लोगों का ध्येव वन गया है | समाज मे बड़प्पन 
उसी को मिलता है जो भाग्य से अथवा अपने पुरुषार्थ से धनी 
बन जाय । औद्योगिक क्रान्ति होने के पूर्व सामाजिक पद-प्रतिष्ठा 
का विचार दूसरे ही मानदण्ड से किया जाता था | सन्त-महात्मा, 
विद्वान, कवि और तत्त्व्ञ समाज में सबसे श्रेष्ट माने जाते थे । 
किसी की सासारिक परिस्थिति चाहे फेसी भी हो, यदि वह 
विद्या, बुद्धि, आत्मशञान अथवा योग में श्रेष्ठ हे तो वह समाज 
का नेता चनने का अधिकारी होता था। वे दिन चले गये जब 
दरिद्रता निर्मल, नीरोग और स्वाभिमानी हो सकती थी। अब 
तो धनोपाज्जन ही संसार के प्रिय उद्योगों में एक प्रधान उद्योग है। 
इस ओऔद्योगिक अनुष्ठान का सबसे खराब परिणाम यह 
हुआ है कि इससे घर कोई चीज न रहा । अमेरिका से देखिये, 
रूस में देखिये | जहाँ परिवार का प्रत्येक सदस्य आर्थिक स्वत- 
न्तता की इच्छा रखता है, वहेँं। पारिवारिक वस्धन हृढ नहीं रह 
सकते। पुरुषों और स्त्रियों का भी काम घर के बाहर 
होता है, बच्चे भी जब घर पर सोये नहीं रहते तब स्कूल या 
काछेज मे अपना काम करते हैं या फुटबाल के मेदान में अथवा 
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'सिनैमा-हाल में मौज करते हैं। «रूस के सम्बन्ध 'में टोजकी ' 
“जीवन की समस्याएँ” सें क्‍या 'कहते हैं सुनिये--“युद्ध 
और राज्यक्रान्ति की प्रचण्ड घंठ्माएँ पुराने ढंग के परि- 
वारों पर अपना पूरा असर डाल रही हैं ।***अब आव- 
ब्यकता हैं और अधिक समाज-तन्त्रात्मक्ष आर्थिक 'सुधारों 
की। इन्हीं अवस्थाओं में हम परिवारों को उन कार्मों और 
'चिन्ताओं से' मुक्त कर सकते हैं जिनसे वे अमी पीडित और 
'विघटित हो रहे 'हँ | कपड़े धोने का काम किसी सार्वजनिक 
धोबीखाने के द्वारा, खान-पान का प्रबन्ध किसी सार्वजनिक मोज- 
नाल्‍य के द्वारा, सिलाई का काम किंसी सार्वजनिक दर्जाखाने के 
द्वारा किया जाना चाहिये | बच्चों को शिक्षा देने 'का काम ऐसे 
उत्तम सावंजनिक शिक्षकों द्वारा होना चाहिये जिनकी इस 
काम में स्वाभाविक प्रद्नत्ति हो | तत्र पति-पत्नी का सम्बन्ध प्रत्येक 
वाह्य और अकारण बन्धन से मुक्त हो जायगा और एक का 
जीवन दूसरे के जीवन को आत्मसात्‌ न कर सकेगा ।? मतलब 
यह कि न स्त्री का स्थान अपना घर होगा न पुरुष का | 
ओद्योगिक युग नये नये अभाव उत्पन्न किया करता है । 
आहक जो कुछ अहण करता हैं उससे उसकी भूख बढ़ती जाती 
है। और चादो, और पाओ, यही पार्थिव' उन्नति का राखा 


अन्‍न्‍शनननर जा 
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है। इस उत्तेजक मतिहृवन्द्रिता के द्वारा जीवन की उजड़ी हुई 
हालत को हम अपनी आंखों से छिपाये रहते हैं। हमारा यह 
यान्त्रिक युग स्वेसाधारण की सामान्य आवश्यकताओं के पदार्थ 
जुटाया करता है, व्यक्ति-विशेष के शौक की कोई परवा नहीं 
करता । कछा 'की कोई पूछ नही होती । 


राजनीति 


प्रजातंत्र राज्यपद्धति के लिये यह बड़ा कठिन समय है । 
राजनीतिक प्रबन्ध के नाते यह पद्धति बहुत लोकप्रिय नहीं है । 
इटली और-स्पेन मे इसका अन्त हो गया है। रूस और चीन 
इसके बहुत अनुकूल नहीं देख पडते । पूर्बी यूरोप और दक्षिणी 
अमेरिका- मे! भी जहाँ छोकसम्मत आतिनिधिक शासन का-सा 
एक ढॉचा मौजूद है, छोगों के मन इसके बारे में बहुत साशड्ढ 
हैँ। छा ब्राइस ने सिट्जरलेंड और स्काडिनेविया जेसे छोटे 
देशों को छोड़कर अन्यत्र यथाथ-प्रजातंत्र के हो सकने में बहुत 
संदेह प्रकट किया-है । 
हम छोगों ने 'प्रजातंत्र का यह जानकर खागत किया कि 
इससे निरंकुश राजतंत्र से छुटकारा मिलेगा, पर जिस ढंग से 
“प्रजातंत्र का काम- हो रहा है उससे हम लोगों को सन्तोप नहीं 
“है । हम छोगों के ध्यान मे यह बात आने छगी है कि शासन 
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एक विशिष्ट कछा है और इस कलम में जो छोग कौशल प्राप्त 
कर चुके हैं वे ही शासक बन सकते हैं | प्रजातंत्र का काम जिस 
, हंग से हो रहा है उसमें यह संभव नहीं है कि देश का शासन 
उसके योग्यतम व्यक्तियों के हाथ में हो । 
राजनीति में भी यह यान्त्रिक युग ही है। प्रजातंत्र के 
नाम पर कोई शुप्त मण्डली ही आड़ में छिपी रहकर राज्य का 
शासन करती है। निर्वाचित प्रतिनिधि जरा भी स्वतंत्र नहीं 
होते, न अपनी इच्छा-बुद्धि से कोई काम ही कर सकते हैं, 
क्योंकि वे एक बडी मशीन के महज पुज होते हैं। सदस्य छोग 
जो वोट देते हैं वे उनकी अपनी अन्तस्थ घारणाओं से या 
परिषद में होनेवाली बहस से अथवा उनके अपने निर्वांचक 
संघों के विचारों से भी प्रभावित हुए नहीं रहते । वाद-विवाद 
अबधार्थ होता है, तक अनावश्यक होते हैं, और प्रजातंत्र केवल 
एक नाम भर रहता है । 
प्रजातंत्र के सामान्य परिणाम व्यक्ति-स्वातंन््य में साधक 
नहीं हुए । यूरोप और अमेरिका सर्वाधिक पजातंत्रवाले देश 
हैं, पर वहीं वेयक्तिक जीवन का बहुत ही कम ख्याल किया 
जाता है। देझ-स्वाधीनता का और उसका हाल यह है कि 
वहँ मूलवाद ', कू छक्‍स क्वान* और नार्डिक' जाति वारों के 
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अन्य सब्र जातियों और संस्कृतियों पर आये दिन हमले होते 
ही रहते हैं। ऐसे ऐसे संघ वहा मोजूद है जो भिन्न मत रखने 


शाखा वाले इसाइयो का एक नवप्रवतित सम्प्रदाय है। यह घामिक 
आचार-विचार के विषय मे आधुनिक बुद्धिवादियों का घोर विरोधी 
है। यह ईसाई धर्मअन्थों को मूल प्रमाण मानता है और इनमे 
लिखी वातों को अक्षरशः सत्य । ईसा कुमारी से उत्पन्न हुए, 'मरने 
के बाद ईसा ने फिर से अपना पाश्चभौतिक शरोर घारण किया, 
इत्यादि बातों पर इप्त सम्प्रदाय का अटल चिख्वास है । --अचुवादक 

२ छू कृकस कान (एए टापट ट्र»&70) अमेरिका की एक 
गुप्त राजनीतिक सस्था है । रेत जातियोँ का प्रभुत्व छरक्षित रखना 
और बढाना इसका ध्येय है। अमेरिका के गुलाम हबशियों को स्वतत्र 
कर देने के मसले पर अमेरिका के उत्तरी और दक्षिणी राज्यों के बीच 
जो पारस्परिक युद्ध हुआ उसके बाद इस गुप्त संस्था को स्थापना हुईं । 
इसने हवशियों ओर उनके तरफदारों पर अपने जीवन में बढ़े भीपण 
अत्याचार किये हैं । सन्‌ १८७१ के कानून से इसके अत्याचार बहुत 
कुछ कम हो गये । पर अब भी इसका काम जारी है। --अनुवादक 

३ नाडिक (7२०:००)चनाम उत्तरी यूरोपमें रहने वालों का है, 
विशेषतः उन जातियो का जो सरुकांडिनेविया, उत्तरी जर्मनों, स्काटलेंड 
और उत्तरी इस्लेंड में बसती हैं। अमेरिका के सयुक्त राज्यों में 
इन्द्दीं के वशज बसते हैं । इनमें अपने प्रमुत्त का बढा अभिमान है । 
अन्य जातियो को ये अपने से हीन समम्तते है । “-अचुवादक 


चल 
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वाले राजनीतिजशों को डराया-धमकाया करते हैं। सोविएट रूस 
में कोई मनुप्य अपने मन से चाहे जो काम नहीं कर सकता | 
यान्त्रिक निपुणता ही थ्येय होने के कारण प्रत्येक मनुष्य यन्त्र के 
किसी पुज के स्थान में फिट किया जाता है, किसे किस जगह 
फिट करना होगा यह निमश्चित करेंगे सिरधरू छोग, और उसे 
उसके लिये वेसी तालीम दी जायगी | कर्म की कोई स्वतंत्रता 
नहीं, विवेक-बुद्धि की कोई स्वतन्त्रता नहीं । 

प्रजातंत्र के साथ अज्ञान; नियमानुवत्तेंन का अभाव और 
हीन रुचि, ये चीज ऐसे मिल गयी हैं मानो प्रजातंत्र और ये 
चीज एक ही चीज हैं। हमारें समाचारपत्र इसके साक्षी हैं | 
जिस ग्रजातंत्र के छोग विवाह-विच्छेद और हत्याकाण्ड, दृत्य- 
भवन और पुल्सिकोर्ट के मामले ही मुख्यतः पढ़ा करते हैं 
उनकी संस्कृति एक बहुत ऊपरी चीज है | शिक्षासम्बन्धी सुवि- 
धाएँ तो बहुतों की पहुँच के अन्दर हैं, पर संस्कृति का खर 
उँचा नहीं | कालेज में भरती होना अधिक आसान हुआ है, 
पर शिक्षित होना उतना ही अधिक कठिन । हम छोगों को 
पढ़ना सिखव्यया जांता है, पर सोचनानसममना नहीं | धम्यवाद 
है लछोकशिक्षा को, समाचारपत्नाँ, सिनेमा-फिलमों और 
रेडियो को भी, जिन्होंने बिना टीक तरह से समसे क्रायड' 


4 एछ€पएपें, 
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के “मानस विश्लेषण” ओर जुँग* के ““पिश्लेषणात्मक मनो*+ 
विज्ञान” के कोई कोई अंश, मनुष्यों के विविध प्रकार के 
बर्तावों का जड-प्रकृतिमूलक होमा--यह निदान और. गर्मा- 
धान निरोध तथा ऐसी ही ऐसी अन्य इधर-उधर की ऊठ- 
पठाग बाते छोगों के दिलों मे, थोडी थोडी पर अच्छी तरह 
से जमा दी हैं। जो छोंग इन विषयों को अधिक अच्छी तरह 
से जानते हैं, उन्हे इनके बारे मे अपनी राय जाहिर करते डर 
लगता है पर वे भी स्वंसामाम्य मनुष्यों की मनोभूमि के 
ही साथ चलते हैं। स्वसाधारण जन-मन की उत्तेजना, 
बडी बडी जमातों का मनोवेग और विभिन्न श्रेणियों के मनुष्यों 
का परस्पर विरोध-विद्वेष, ये चीजें आ गयी है अधिकारिता 
और परमरा की मर्यादा के स्थान मे । जो समस्याएँ: सामने 
हैं उन्हे समझने का न तो हमे अवकाश है न योग्यता ही | 
जो तारतम्य दृष्टि से सब बातों को यथास्थानू देख ठीक तरह “ 
से समझ सकते हैं उन्हे नेता मानकर उनके पीछे चलने को 
हम छोगों काजी नही चाहता। जनता के ही भाव का 
, मुख्य ध्यान है, उसीकी राय मानी जाती है। एक तरह का 
ग्रंशम' का ही मनोमुद्रा के चछन का नियम यहाँ चल रहा 
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है जिसके द्वारा उतावली और उत्तेजना से भरा हुआ कुमत 
अच्छे, सुविचार-युक्त समत को सामाजिक क्षेत्र से बरावर हटाता 
जा रहा है | ४ 

सभी प्रजातंत्र राज्यों में यह प्रद्धत्ति देख पड़ती है कि 
सबके विचारों और विश्वासों को एक नाप से नाप कर एकसा 
बना दिया जाय | एकीकरण की ऐसी अवस्था में हमारे अत्त+- 
करण जड-यन्नों की तरह काम करनेवाले घन जाते हैं। मन- 
बुद्धि को इस प्रकार जड़ यन्त्र बना देना नव-निर्माण के हौसले 
को मार डालना है।' महत्तम निर्म्माण क्रिसी विशिष्ट मान के 
अनुरूप चिन्तन कें फल नहीं होते, बल्कि उन मनुष्यों की 
अन्तरमेंदी दृष्टि, गम्भीर विचार और एकान्त ध्यान के फल 
होते हैं जो साधारण मनुष्यों की स्थिति से सदा कपर रहते 





प्रत्यात अंगरेज. अर्थ-व्यवस्थापक हुए। अर्थव्यवस्था-शास्त्र में 
उनके नाम पर ( अर्थात्‌ 37०४0७79 7.9७ के नास से ) यह 
नियम प्रसिद्ध है कि जब दो तरह के सिक्के चलते हों जिनमें से 
एक की असलो कीसत दूसरे की असली कौमत से अधिक द्वो पर 
कर्ज अदा करने के काम में दोनों को कोमत बरावर हो, तव असली 
कीमत जिस सिक्के को कम है वही चलन में आता और जिसकी 
. अधिक है वह जमा किया जाने छगता है। ग्रेशम फा यद्दी अर्थ- 
घाख्रीय नियम यहाँ सन के क्षेत्र में चल रहा है। --अनुवादक 
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हैं। यह कहना कुछ विसंगत-सा माल्म होता है पर है सही 
कि प्रजातंत्र अपनी कार्य-प्रणाली में प्रजातंत्र-विरोधी है । 
इसका केन्द्रस्थ हेतु व्यक्ति का आदर है। इबसेन ने कहा था, 
“मनुष्य, तू वही हो जा जो तू है,” पर हमारे प्रजातंत्र हमसे, 
यह चाहते है कि हम छोग किसी ऐसे अल्पाधिक छोक-सम्मत 
मान को मानकर चले कि हमारा आन्तरिक जीवन ही उजड 
जाने के खतरे में पड़ जाय । यदि हम सब के विचार एकसे 
होने छगं तो विचार में कोई उन्नति ही नहीं हो सकती । 

जहाँ इतनी आ्थिक विषमता है वहा कोई राजनीतिक 
समता नहीं हो सकती । श्रमजीवी, सोशलिस्ट समाजवादी और 
कम्यूनिस्ट समाजवादी इस प्रयत्न मे हैं कि राज्य और उसकी 
साधन-सामग्री पर अपना अधिकार/जमा ले जिसमे सामाजिक 
जीवन की इससे अधिक अच्छी व्यवस्था बॉघी जा सके। 
इससे राष्ट्रीय सीमाएं टूठ रही हैं और श्रेणी-विद्वंष बढ़ता जा 
रहा है। खदेश का अभिमान पूँजीपतियों का एक भाव माना 
जाता है और यह बतलाया जाता है कि राष्ट्रीयता के सब 
कुसंस्कारों के बन्धनों से मजदूरों को छुड़्ाना होगा | बोलशेविक 
कहा करते हैं कि, “'मेरा देश मेरी श्रेणी है,” और जब 


तक श्रेणियों के ये विद्ेष शान्त नहीं किये जाते तब तक कोई - 
सच्चा प्रजातंत्र राज्य नहीं हो सकता | 
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किसी समाज का राजनीतिक्‌ु जीवन उस समाज के अंग- 
भूत स्वतंत्र . बुद्धि और स्वतंत्र मन वाछे पुरुषों की संख्या पर 
निर्मर" करता है। विचार और आचार का खेल समाज के 
स्वास्थ्य के लिये अत्यन्त आवश्यक है| वत्तेमान व्यवस्था में यह 
संभव नहीं है। हम मनु'्यों के काम-काज चलाने का कोई 
ऐसा मार्ग निकाछने का यत्र करना होगा जो गुप्त रूप से वोट 
लेने वाली इस छाटरी की पद्धति से अच्छा हो | ह 


सा्थराष्ट्रीय सम्बन्ध 


वत्तेमान सावेराष्टीय परिस्थिति मानवता के किसी प्रेमी 
के हृदय को सुख देनेवाली नहीं है। राष्ट्र शान्ति का दम 
भरते और युद्ध की तेयारी करते हैं। वे मन के उस ढंग को 
छोडने के लिये तेयार नहीं जिसका फल युद्ध है। वे ईश्वर को 
अमी तक इसी वात के लिये धन्यवाद दिये जाते हैं कि हम 
छोग औरों से अच्छे हैं। उनकी यह धारणा है कि जिस जाति 
के हम छोग है वही जाति सब से शुद्ध और श्रेष्ठ है, जिस धर्म- 
सम्प्रदाय में हम छोग जन्मे वही जगदुद्धार का एकमात्र आश्या- 
स्थल है और जिस राष्ट्र के हम छोग हैं वही मानव जाति 
का नेता है। ढाई की गोद से ही राष्ट्रीयता का यह अहंभाव 
भण्डे हिला दिलाकर, विशुरू बजा बजाकर, देशभक्ति के गान 
३६ ४ 
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और विद्वेप के तराने गागाकर बढ़ाया जाता है। पिछुले 
युद्ध मे प्रत्येक राष्ट्र का यही दावा था ( और यह कह सकते हे 
कि इस युद्ध मे भी यही दावा है,--अनु०) कि अकेले हम ही 
सभ्यता की रक्षाके लिये छड रहे हैं | प्रत्येक राष्ट्र सभ्यताके नाम 
पर अपने प्रत्येक काये' का समर्थन करता और, प्रत्येक अन्याय, 
सहार और विध्वंस को क्षम्य सानता था। कोई मनुष्य अपने 
आपको ,जानवर .बंना ले और.अपने मानव भाई को मारने के 
लिये उस पर उसी खूँखारी और खूरेजी के साथ दूट पढ़े 
जेंसे कोई भिकारी कुत्ता सियार का पीछा कर उसे मार डालता 
है, यह मनुष्य के लिये तमी सम्भव है जब इससे पहले वह 
अपनी ऊँची मनोइत्तियों को विद्ंघ की आग और विजय- 
छाल्सा की लौ मे जलाकर खाक कर डाके।। सच्ची-भूठी और 
त्रिलकुल झूठी बातो का बडी चतुराई से प्रचार कर और बार- 
बार अन्य राष्टों और उनकी संस्कृतियों के विरुद्ध मिथ्या 
प्रवाद फेलकर छोगों को उत्तेजित किया जाता और जंगलीं 
जानवर बनाया जाता है | सड़कों पर व्याख्यान देते फिरनेबाले 
कोई कोई वक्ता किस्से-कहानियों और देखी-सुनी घटनाओं का 
वेसी ही धचतुराई और वेसे ही उद्देश्य के साथ प्रयोग करते है जेसे 
एण्य्नी ' ने सीजरूकी हत्याः पर उसकी छाश पर से खून से रंगे 


१ मसाकेस एण्डवी ( 'शेश्ा४0 37007 ) सीजर के 
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कफ़न की उठाकर अपने अन्त्येष्टि भाषण द्वारा उस. हत्या का किया 
था। “अरे दर्दनाक नजारे! रे निहय रक्त-रक्षित हृदय ! 
बदला ले | जल दे | आग छगया दे | मार डाल ! खून कर !”? 
ऐसे ऐसे उत्तेजना भरे शब्दों से जनता को भड़काकर एण्य्नी ने 
अपना काम बना लिया । जमनी के कवि और पत्रकार देनी 
बडी जबर्दस्त युद्धप्रिय प्रकृति के क्रान्तिवादी पुरुष थे) एक 
अवसर पर ये अपने छोटे वेच्चे को सेनिकों के जमांव-प्रदर्शन 
का समारोह दिखाने के लिये ले गये । उस समारोह को 'देख 
कर बच्चे के सह से क्‍या ही सच्ची वात निकली कि, “थे 
सिपाही किसी समय मनुष्य थे ।” अब वे स्वेच्छाहीन, हृदयहीन 
और आशाहीन हैं, एक यन्त्र के दोते हैं, उसी यन्त्र के सामने' 
सीस नवाना इन्हें सिखछाया गया है और उसी की अब वे 


जमाने में उनके एक प्रभावशालों साथी और कई आन्तों के सूबेदार 
थे। इनकी बढ़ी जबर्दस्त लालसा स्वय इटली फे विधाता बनने को 
थी। सीजर को जब ब्रुटस आदि कुछ पढ़यन्त्रकारियों ने मार डाला 
तथ इन्हें अपनी छालसा पूरी करने का एक मौका मिल! । 
पर सीजर के उन हत्याकारियों के रद्वते उसका मार्ग निष्कटक नहीं 
था । इसलिये उसने सीजर की लाश दिखा दिखा कर अन्त्येष्टि समय 
के अपने भाषण द्वारा छोगों को ऐसा सड़काया कि उन हत्या- 
कारियों को अपनी जानें छेकर वहाँ से भागना पढ़ा। ---अलुव्ादक 
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अल्प या अधिक स्वेच्छा से पूजा किया करेंगे | विचारशील 
मनुष्य ख्वेच्छाहीन दास बनाये जाते है। जब युद्ध का चिग्रुल 
बजता है तब सम्यता के सारे दिखाव नष्ट हो जाते हैं. और 
मनुष्य अवभ हो फिरसे.पघ्रूमक़र पश्ु बन जाता है। युद्ध खेतों 
को उजाड़ता, नगरो को बर्बाद करता, छाखों को मार डालता, 
उनसे भी अधिक संख्या भे छोगों को पँंगु और जखमी बनाता, 
स्त्रियों के दिलों को तोडता, उन्हे भ्रष्ट करता, उनके बच्चों की 
अपनी सहज रक्षा से छीनकर भूखों मारता, धुणा फौछाता, और 
झूठ एवं छुछ-कपट का वातावरण उत्तन्‍्न करता है, युद्ध क्या 
है मानव भाव मात्र पर बलात्कार है। जब तक, इस पेशाचिक 
उत्व से हमे घुणा नहीं हो जाती तबेतक हम अपने आपको सम्य 
कहने के अधिकारी नहीं है | पशुओं के साथ होने वाली ऋचद्ता 
को रोकना, बीमारों के लिये असपताल और गरीबों के लिये 
आश्रय-एह बनाना बिलकुछ वेकार है. जब तक कि हम छोग 
मशीनगनों से मनुष्यों के समुदायों को मारने और असेनिक 
जनता पर जहरीली गेस छोड़नें को खुशी से तेयार हैं ! ,हमारे 
इस संहारक्ृत्य के शिकार होने वालों मे चूढ़े, अपाहिज, ज्ल्रियाँ 
और बच्चे: भी होते हैं, पर इसकी भी हमे कोई परवा 
नहीं !|---और यह सब किसलिये १ ईइ्वरं की महिमा और 
राट्‌ की सम्मान-रक्षा के लिये ! 
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यह बिल्कुल सच है कि हम छोग, चूँ कि युड का दमन 
नहीं कर सकते, उसका निवमन करने का प्रयत्ष करते है.-पर 
यह प्रय्ष सफल नहीं हो सकता । कारण, युद्ध परर्पर विरोधी 
राष्ट्रों के. बीच उसी अबुता को - छक्षित कराता है* जिसका 
' फैसला भौतिक बल के द्वारा किया जाने को होता है।। जब 
हम परस्पर विरोध के दमन के लिये भौतिक बल को ही' एक 
मात्र सम्बल जानकर उसका उपयोग करने पर उतारू होते हैं 
तब हम .इस बात्त की तमीज नहीं कर सकते कि एक प्रकार के 
बल से दूसरे प्रकार के बछ का कया भेद है। हमारे पास चछ 
के जो जो साधन होगे उन सबको जुठकर “हम विरोध का 
' दमन करेंगे, यही धुन॒ सिर पर सवार रहती है। लाठी और 
तलवार या बारूद और जहरीली गेस मे कोई वास्तत्रिक भेद 
नहीं रह जाता । जब तक विरोध के दमन की यही रीति मान्य 
है तब तक प्रत्येक राष्ट्र अपने संहारात्मक, अच्नन्‍्शत्रों को तेज 
ही करने का 'प्रयत्त करता रहेगा । राष्ट्रों का एक मात्र विधान 
युद्ध है ओर उस युद्ध मे विजय छाम करना ही एक मात्र 
सत्कर्म । प्रत्येक राष्ट्र को इसी भयानक और सत्यानासी मार्ग 
पर चलना है। युद्ध का समर्थन करना पर उसके ढंगों की 
निन्‍दा करना, किसी ने ठीक ही कहा है कि, वेसा ही है जेता 
कि भेडिये का मेमने को खा जाना उच्चित पर- उसके खाने का 


चुन 
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तरीका अनुचित बताना है। युद्ध तो युद्ध ही है, दिखे 
लाने का कोई खेल नहीं जों उस खेल के बंधे नियमों” 
अनुसार ही खेछा जाय | 
यह सच है कि साबंराष्ट्रीय भाव बढ़ रहा है। अर्थ 

गाली यह चेता रहे हैँ कियुद्ध नफे का ध्यवसाय नहीं । यह घाटे 
का सौदा है | हममें से कुछ छोग नीति के तौर पर शान्तिवादी 
बनते जा रहे हैं यद्यपि शान्ति के मार्ग का वे भरोसा नहीं 
करते । सावराष्ट्रीय भाव अमी बहुत ऊपरी है। पिछले युद्ध 
में उन थोडेसे मनुष्यों को छोड़कर जो बीरता के साथ 
अपने सिद्धान्तों पर डटे रहे, बाकी सबने मानवता को अपने 

देश की बलिवेदी पर चढ़ा दिया। गिर्जाघरों के बडे बड़े 
पदाधिकारी पादरी भी मेफिस्टोफेलिस नाम के उसी असुर के 
ही सम्प्रदायवाले निकले “जिसने ईश्वर के लिये एक ग्रार्थना- 
मन्दिर बनवाया और फ़िर उसी ईश्वर के आदेश की हंसी 
उडायी |” प्रार्थना-ध्म्दिर ( गिर्जाघर ) रंगरूटनमरती के 
अडड बन गये। छबनेवाले राष्ट्र चाराँ ओर से ईइवर को 
घेरकर ऐसी ऐसी प्रार्थनाएँ करने रंगे कि वह सर्वशक्तिमान्‌ 
भी घबड़ा गया होगा । देखनेवालों के मन पर इन सब बातों 


का कया प्रभाव पढ़ा वह जे, सी, स्क्रायर की एक चतुप्पदी ' मे 
वड़े अच्छे ढग से प्रकट हुआ है ; --- 
७८“ मम पलक 


१ चतुष्पदी, पं० गोविन्द शा्री दुग्वेकर द्वारा अनूदित ।--अनुवादक 
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'शस्माखों से सलज् राष्ट्र सब व्यूह बॉघि  चिह्ावे | 
' “हे करुणाकर ! राष्ट्र बचा छो, दीर्घ आयु छप पावे ॥ 
“प्रभु ! यह करु, वह करु, अरू करिये जो कुछ काम कहीं है ।” 
“नियत कमे में रत हँ” बोले प्रभु “अब वक्त नहीं है ॥” 
हाँ, हम लोगों का एक राष्ट्रसंघ है, पर वह केवल एक 
यान्त्रिक ढॉँचा है। अभी तक उसके शरीर में आत्मा का 
अंकुर नहीं उपजा। परस्पर दष और अविश्वास का बाजार 
बहुत गरम है। साबरराष्ट्रीयवा केवछ थोड़ेसे छोगों के हृदय 
का एक भाव है, मानव मन का कोई अंश नहीं । अगस्त सन्‌ 
१६१४ मे आकाश जितना मलिन था, आज इतने 
बरसों बाद वह उससे कम मल्न नहीं है ।' उस युद्ध से पहले 
जितने मनुष्य अस्त्र-शस्त्रों से छेस थे, उससे आज लाखों की 
संख्या में कहीं अधिक हैं। कोई राष्ट्र लोगों के आत्मा के 
सामने अपनी श्रेष्ठटतत और जगरदुद्धार का भार 'वहन करने की 
अहंमन्यता को झ्ुकाने को तेयार नहीं है। ये ही वे चीज हैं 
जिनसे युद्ध हुआ करते हैं | मत्येक राष्ट्र यही कहता है कि “हम 
१ यह मलिनिता तबसे वराबर बढती द्वी गयी है । उसीसे 
सितम्बर सन्‌ १९३९ में फिरसे विद्धव्यापी महायुद्ध आरम्भ दो 
गया। इसकी सलिनता और विकराल्ता उत महांगुद्ध से भी कहीं 
अधिक्क भयंकर है । “-अलुवादक 


डर 
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ही हैं जो कुछ हैं” और देशभक्त वही है जो प्रेसिडंट थिओडोर 
रूजवेल्ट की इस उक्ति का अनुसरण करता है कि, “जो कोई नागरिक 
किसी दूसरे देश की वही भक्ति करता है जिस भक्ति पर केवल 
उसके अपने ही देश का अधिकार है, किसी अन्य देश का नहीं; 
वह उतना ही अभद्र और निम्दनीय है जितना कि वह मनुष्य 
जो पराई स्त्री से वही प्रेम करता है जिसपर उसकी अपनी स्त्री 
का ही एकमात्र अधिकार है।” राष्ट्रों के अन्दर भरी हुई 
दूसरों के प्रति घरणा और अपने अहंकार की इंद्धि के भाव 
जब तक मौजूद हैं तब तक थोड़े समय के छिये युद्ध रुक 
सकते हैं पर स्थायी सन्धि या शान्ति कभी नहीं हो सकती | 
यूरोप के कौटिल्य, मैचिएवेली की कूठनीति के सूत्र राज्यों की 
नीति निर्द्धारित कर रहे हैं और राष्ट्‌ निकल पड़ हैं अपने ही 
स्वाथंमय प्रभुत्व का चिस्तार करने के लिये, निःस्वार्थ सहयोग के 
लिये नहीं । 


डरे 


सम्रस्था 


तत्वशञान अपने व्यापक अर्थ में वह अनदेखी नींव है 
जिसपर सभ्यता का ढाँचा खड़ा है। यह वह आत्मा है जो 
अपने लिये धीरे धीरे एक शरीर बना लेता है। क्रिसी समाज 
की सुघटित प्रथाएँ और संस्थाएँ, उस समाज के धटक व्यक्तियों 
की किसी चीज फो अच्छा या बुरा समझने भें, उसका मूल्य 
आँकने मे, उस समाज की विचार-पद्दति क्‍या है, वह समाज 
इस जीवन को क्या समझता है और इसका क्या अभिप्राय है 
यह समझने में सहायता पहुँचाती हैँ | जब हम किसी सम्यता को 
अच्छा या बुरा बतछाते हैं तब हमारे सामने यही मूल्य आऑकने 
की तारतम्य-दष्टि ही होती है | 

प्राचीन हिन्दू तत्वशान और यूनानी दशनशास्त्र इस 
विपय में एक दूसरे से सहमत हू कि मानव व्यक्ति विश्व की 
एक प्रतिमूर्ति है। मनुप्य के एक शरीर है जिसका खनिज 
पदार्थों की तरट वजन और नाप होता है, तर-छताओं की 
तरह शारीरिक सघटन होता है, पश्चओों की तरह ज्ञानेन्द्रिय 


है“; 
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और कर्मेन्द्रिय व्यापार होते हैं, और इनके अछावा बुद्धि और 
आध्यात्मिक सदिच्छा होती है ) व्यापक दृष्टि से मानव आत्मा 
शरीर, अन्तःकरण और आत्मचैतन्य की त्रिमूर्ति है। हमारा 
भौतिक जीवन, जो वनमानुष्र के जीवन से बहुत मिन्‍न नहीं 
है, हमारी पाशव और वानस्पत्य पूव-परम्परा की साक्ष्य देता 
है | प्रोफेसर इलियट स्मिथ कहते है कि, मनुष्य के मस्तिप्क 
में कोई ऐसी बनावट नहीं दीख पड़ती जो वनमानुप के 
मास्तिष्क से मिन्‍न हो । हमारे कुछ मनोभाव भी जेंसे हमारा 
स्वमावगत आहलुस्य, बढ़ने-फलने-फूलने की ओर हमारी सहज 
प्रदत्ति, भूमि से चिपके रहने का हमारा स्वभाव, और क्रोध, 
भय आदि मनोविकारों से हमारा विवश होना, ये सब 
पञ्चु जाति के साथ हमारा नाता सूचित करते हैं। अल्ख 
को रखने की हमारी छालसा, हमारी आध्यात्मिक अमीप्सा 
और साहसिकता, अपने आपको उन्नत करने मे हमारा 
प्रयत, ये भी हमारे जीवन के वास्तविक अड्ग हूँ और इन्हींसे 
हमारे पुराणों, दर्शनों, धर्मों और कछाओं का प्राहुर्माच हुआ 
है। मानव जाति के समूचे विकासक्रम में हमारी आध्यात्मिक 
लाल्साएँ हमारे साथ सदा से चली आई हैं और ये अम्ध- 
विश्वास, भौतिक देववाद और किस्से-कहानियों की स्थूछ अब- 
स्थाओंसे लेकर आजकी विद्युद्ध और जटिठ दार्शनिक पद्धतियों 
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और नेतिक संस्कृतियों तक नाना रूपों मे प्रकद होती 
रही हैं । ह ह 

यद्यपि हमारे अन्दर ऐसी भी कई चीज हैं जिन्हे हम 
पाशव-पूर्व-परम्परा से मिली हुईं वसीयत कह सकते हैं तथापि 
मनुष्य के नाते मनुष्य पश्च से भिन्‍न है। हमारे गुण और 
दोष विशिष्ट रूप से मानव गुण-दठोष हैं। जब हम इन्ह्रिय- -- 
आह्य सुख को जीवन में अपना उद्देश्य बनाते हैं तब यह कहा 
जाता है कि हम मानव की अपेक्षा पशु बन गये, पर कोई पश्ञु 
इम्द्रियआरह्म सुख के जीवन का कोई ध्येय नहीं कल्पित कर सकता, 
न उसके लिये कोई बसा उद्योग कर सकता है जेसा कि मनुष्य ' 
कर सकता है। फिर, बहुतसी ऐसी भी बातें हैं जिनमें पश् 
मनुष्य की अपेक्षा अधिक भद्र होते हैं। बहुतसी चीजे 
ऐसी हैं जो पश्ञओं के लिये स्वाभाविक हैं पर मनुष्यों को प्रयास 
और नियम-साधन द्वारा उपार्जित करनी पढ़ती हैं। 
पञ्चु जननेन्ठ्रिय से जनन-कर्म का ही काम लेते हैं, इस विषय में 
पञ्चओं का नियम घडा पका है। ऐसा ही बहुत कुछ जद्जली 
और आदिम जातियों का है। विचार करने तथा चाहे जो 
पसन्द करलेने की जो गक्ति हम छोगों को प्रास है उससे हम 
व्येग चाहें तो पश्चओं से मिली हुई वसीयत से ऊपर उठकर 
उन्नति के उच्चतम शिखरों तक पहुँच सकते हैँ अथवा अवनति 
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के गहरे गतों में जागिर सकते है । अतः हम छोग जब मनुष्यों 
के पशग्मुवत्‌ हो जाने की बात कहते हैं. तब वह एक आलकारिक 
प्रयोग यही ध्वनित करने के लिये होता है कि जो चीजे 
मनुष्य और पद्म दोनों के लिये समान हैं. उन्हींके साधन में 
हम अपनी खतन्‍्त्रता का दुरुपयोग कर रहे हैं | 

हमारे अन्दर जो पश्च-भाव है वह सतत अपने आप को 
पूण करने में प्रयल्षशील है। जब सारे मनोविकार परितृत 
होते हैं तब हमारे पाशव जीवन की पूर्ण परिणति हमारी पाशव 
प्रकृति की पूर्ण सिद्धि होती है। यदि हम मानव आत्मा को 
शरीर के साथ और जीवनोदश्य को भौतिक इृद्धि के साथ 
मिला देते हैं तो हमे बबर या जद्धली कह्य जाता है क्योंकि 
हम पाणविक वर और सामथ्य की पूजा करते और पाशविक 
मनोवेगों को परितृत्त करना जीवन का ध्येय बनाते हैं। भौतिक 
बल-पराक्रम का प्रभुत्व और विस्तार ब्ेरता का विशिष्ट चिह्न है। 
ऐसे समाज मे पुरुष स्त्रियों को तुब्छ समझते और उनसे अपना 
मतलब निकालते हैं, और स्त्रियाँ भी पाशविक बल की इज्जत 
करती और उसीका सद्भ करती हैं और उन्हीं पुरुषों को पसन्द 
करती हैं जिनका वीरता और युद्ध-कुशलता में माम होता है । 

जो समाज आण और इरीर की अपेक्षा अन्तःकरण को 
अधिक महत्त्व प्रदान करता है वह अधिक उन्नत है। पर 
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अन्तः/करण का अर्थ और अधिक व्यापक लेना होगा जिसमें 
सौन्दयंसाधक कलाओं की इद्धि और नेतिक पूर्णता भी सम्मि- 
लत समझी जायें, अन्तःकरण को आत्ममाव के साथ एक 
समझा जाय; जब तक ऐसा नहीं समझा जाता तबतक सम्बता के 
ध्येय तक हम नहीं पहुँच पाते । हमारी जानकारी बढ़ी हुई हो 
सकती है पर उसका उपयोग उच्चतर आध्यात्मिक साथ्यों के 
साधन में नहीं बल्कि प्राण और शरीर की तृप्ति के साधन में 
होता है। हमारा जीवन कामनामय हो गया है--हंम चाहते 
हैं, हमारे उन सब अभावों की पूर्ति हो जिनकी संख्या निर- 
न्तर बढ़ती ही रहती है; हम चाहते हैं अपने मातहत देशों को 
बढ़ाना और अधिकृत सम्पत्तियों का विस्तार करना । जिस तरह 
का मानसिक जीवन अभी है बढ चहुत ही नीचे स्तर का है ! 
भावुक कम्प और पुलक, बोद्धिक हछचले, सुन्दर दृश्य-निरीक्षण 
और मानसिक उत्तेजन हमें अपनी ओर खींचते हैं, पर किसी 
महान्‌ साहित्य और उदात्त कल्म का कोई गम्भीर आकलन 
नहीं । चलतू ढंग के उपन्यास, जासूसी किस्से, शब्द-बुकौवल हमें 
लल्चातें-बहल्यते हैं | इस दूसरे स्तर के-समाज का मनुष्य अपने 
सोचले-समझले का काम आप नहीं करता, बल्कि बिना समझे 
समाज की रूढियों का पालन किये चलता है। उसकी'नेतिक 
प्रकृति कच्ची और अविकसित होती है। उसमें राग और 
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द्वष, कुर्स्कार और छुग्रह भरे होते हैं ।॥ बह केवल परंपरागत 
नियमों को मान लेता और उसीके अनुसार अपना जीवन 
बनाता है। आराम और दिखाव के सिवा जीवन का और 
कोई मान उसके सामने नहीं होता । शिक्षा का मूल्य उसकी 
दृष्टि में इतना ही है कि उससे प्रतिद्वन्द्ात्मक आर्थिक संग्राम 
में यशस्त्री हो सकने की योग्यता मिलती है, और विज्ञान को 
वह इसीलिये सम्मान देता है कि उससे उपयोगी शान, सुख 
के साधन और सुविधाएँ प्राप्त होती हैं, . उसमें संघटन और 
अधिक उत्पादन के लिये आवदयक यन्त्र-सामग्री निर्म्माण करने 
की शक्ति है। बाहरी सम्पत्ति का अज्जेन, अवश्य ही; 
भीतरी सम्पत्ति का कारण नहीं होता। हम छोगों के युद्ध अभी 
दोते ही हैं वे अब वाहु-युद्ध नहीं होते, मशीनों के युद्ध होते हैं । 
हम लोग एक दूसरे के भाई-भाई तो क्या, एक दूसरे के शिकार 
के जानवर हैं, और जब तक हमारी स्वार्थपरता का नियन्त्रण 
नहीं किया जाता है तब तक हम छोग पहले से मी अधिक भया- 
नक हैं, क्योंकि छोगों को दुःख देने की शक्ति हम छोगों की 
पहले से हजारमुनी बढ़ गयी है। रुठियों के द्वास होने के 
कारण हम छोगों का हृदय दासत्वमय हो गया है। जब कोई 
जनसमूह अपने मत की एकमात्र धर्म मानता अथवा अपनी 
संस्कृति को ही सर्वश्रेष्ठ समझता है तव उस समूह के घटक 
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मनुष्य उनके लिये लड़ने को तेयार हो जाते है। भौतिक बल 
का भरोसा ही सबसे पहला धर्म है; यही धर्म के नाम पर 
किये गये अत्याचारों के इतिहास से प्रमाणित है। यदि किसी 
ऐसे समाज में कुछ छोग सामान्य मनुष्यों के स्तर से ऊपर 
उठते और यह सोचते हैं कि मानव जाति का परम ध्येय 
एक ऐसा विश्व-कुठ्म्ब निर्माण करना जो जगत्‌ के एकमेव 
प्रेममय भगवान्‌ की सत्ता को निदर्शन हो तथा मनुष्यों को 
इस प्रकार वशीभूत कर लेना है कि वे स्वेच्छा से ही सबके 
हित की कामना करें और स्वयं ही सोचे कि भौतिक बल का 
यहाँ कुछ काम नहीं, तो ऐसे छोग बागी और नास्तिक सममे 
जाते हैं, और समाज तुरत-फुरत उनका फेसला कर डालता है। 
उनमे जो भीरु होते हैँ उन्हें डराकर रास्ते पर लाया जाता है, 
और. जो न माननेवाले होते हैं. उन्हें खत्म किया जाता है| 
समाज की यह अवस्था आर्थिक या वौद्धिक बबेरता की अवस्था 
है, कारण ऐसा समाज सम्यता और अपने खुख-भोग को, 
सदाचार और रूढ़ि को, धर्म और वेंधी-बैंधायी जीवन-चर्या 
को, तथा राजनीति और व्यापार को, शोषण और नये नये 
बाजार खोलने की एक ही चीज समभतता है | 

जो समाज प्राण और अरीर, भौतिक और साम्पत्तिक 
अत्तित्व, विशान और शित्यब्वान-सम्बम्धी पठुता को ही घायः 
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लिये रहता और अन्तःकरण और आत्मा के उच्चतर मानंव 
ध्येयों का कुछ ध्यान नहीं रखता वह समाज यथार्थ मे सम्य 
नहीं है। शरीर, अन्तःकरण और आत्मा एक ही अविच्छेच 
वस्तु के विशिष्ट पहल हैं। मानव प्रकृति एक ही अविभाज्य 
उपादान से बनी है, ओर इन तीनों का एकीकरण ही सम्यता 
का सच्चा ध्येय है। इन विभिन्न अंशों के परस्पर विरोध और 
संघर्ष दुःख से मान लेने की चीज नहीं हैं बल्कि इन्हें जीतना 
होगा और जीतकर इन अंगों को सुव्यवस्थित करना होगा । 
शरीर की उत्क्ृष्टता, उसकी सुस्थता और आरोग्य, पूर्ण मनुष्यत्व 
के लिये आवश्यक हैं; पर्याप्त रू से सामाजिक और आर्थिक 
संघटन उत्तम जीवन के लिये आवश्यक हैं, पर ये स्वयं ही 
परम ध्येय नहीं हैं। संसार ने ऐसे मनुष्यों को उत्तन्न करने 
के लिये बहुत क्लेश सहे और कठोर परिश्रम किये हैं जो 
“सत्यं शिवं सुन्दर” को पूजते हैं और घिसकर साफ किये हुए, 
चमचमाते पश्ु॒त्व से जिन्हें सन्‍्तोष नहीं होता । एक वेयक्तिक 
अहंभाव होता है जो अपनी रक्षा और अपनी बात की पाग- 
बिक मनोद्तत्तियों से परिचालित होता और अति अनुदार होकर 
स्वार्थ में रत रहता है, एक उदार विश्वभाव होता है जो 
आत्म-सन्त॒ष्ट, सर्वेथा निःस्वा्थ और सबके हित-साधन में 
तत्पर रहता है; इन दोनों के बीच जो फासला है वही अर्ं- 
०१ 
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सभ्य और सभ्य के बीच का अन्तर है। वेयक्तिक भाव बदलकर 
विद्वात्मक दृष्टि से थुक्त हो जाय और हमारा देनिक जीवन 
जगत्‌ के नित्य संकल्प के साथ जुट जाय; ऐसा होना वास्तविक 
मनुष्य बनना है । इसके लिये बड़ी कीमत देनी पड़ती है, पर 
जब हमारी सारी प्रकृति इस विश्वात्मक ध्येय की ओर लग 
जाती है तब इस जुए मे जुतना आसान होता है और बोर 
हलका | एक नये प्रकार का जीवन, एक नवीन चेतन्य का 
जीवन-क्रम आरंभ होता है। वह हमारे वत्तेमान जीवन से 
उतना ही भिम्न है जितना कि पाशव जीवन और चेतन्य से 
मानव जीवन और चेतन्य भिन्न हैं ।' 

मनुष्य जाति के इतिहास में पूर्ण बबेरता अथवा पूर्ण 
सभ्यता का दृष्टान्त नहीं है। कोई समाज सर्वेथा बबेर अथवा 
स्वथा सम्य नहीं है। कोई ऐसा समाज नहीं दीख पड़ता 
जिसने अपना शिष्टाचार, धार्मिमक विधि-विधान और अपने 

१ थदि हम हिन्दू शार्त्रों की परिभाषा का प्रयोग करें तो कह 
सकते हैं कि जो समाज भौतिक धर को अपना ध्येय बनाता है 
बह तामस है, जो कामेप्सा को (प्राणयत, शारीरिक और आथिक 
कामनाओं को तृप्ति को ) भपने जीवन में अग्रस्थान ठेता है वह 
राजत है, और जो आध्यात्मिक स्वाघीनता और वृद्धि को अपने 
जौचन का लक्ष्य बनाता है पद सात्तिक हे । 
धरे 
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सामाजिक रूप विकसित न किये हों। किसी ऐसी जाति का 
कोई चिह्न मिलना कंठिन है जो सतू-असत्‌ का विवेक न 
रखती हो, सदाचार और कला का प्राथमिक रूप भी जिसने न 
देखा हो । माल्म यह होता है कि सभ्यता उतनी ही पुरानी 
है जितनी कि बमेरता। हम लोग अमेरिका के एसकिमों 
और रेड इण्डियनों को तथा बसूट़ो और फिजी ठापुओं के 
आदिम निवासियों को बबेर समभते हैं, सिफे इसलिये कि 
सम्य समाज की हमारी जो कल्पना है वहाँ तक वे नहीं पहुँचे 
हैं, उनके यहाँ स्कूल, अस्पताल, अदालतें और पुलिस की 
चौकियाँ नहीं हैं जो हमारी कल्पना में सम्यता के चिह्न है; 
परम्तु उनके भी जीवन के तरीकों, रीति-रिवाजों और विश्वासों 
में उतनी ही अपनी एक विशिष्टता है जितनी कि आगे बढ़े 
हुए यूनानियों और रोमनों मे थी अथवा आज के ब्रिव्शिों 
और जर्मनों मे है। महज इसलिये कि उनका सामाजिक 
संगठन दूसरे प्रकार का, उनका ग्रकृति-शान बहुत सकुचित और 
उनके औजार भद्दे हैं; हम उन्हें असभ्य या बबेर नहीं कह 
सकते-। आज भी हम उन राप्ट्रों को जो राजनीतिक दृष्टि से 
पिछड़े हुए, हैं, अद्धं-सम्य या अर्ध-बत्रर कहा करते हैं, क्योंकि 
हम यहो मान लेते हैँ कि राजनीतिक सफ़ल्ता या आर्थिक 
सम्पत्तता अथवा जन-संहार की कुशलता ही सम्वता की 

ण्रे 
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कसौटी है | जापान तभी बहुत सभ्य माना गया जब उसने रूस 
ले लड़कर उसे शिकस्त दी। पर यदि सभ्यता की यही कसौटी 
मानी जाय तो जिन तारतारों ने संग वंश को उखाड़ फेंका 
या जिन बबेरों ने रोमन साम्राज्य पादाक्रान्त कर डाछा उन्हें 
सम्य मानव समाज के आदश ही मानना होगा । 

जो समाज बिलकुल प्राथमिक अवस्था में हैं उनमें जेसे 
सभ्यता के अति प्राकृत प्रारम्मिक चिह्न मिल्ते हैं, वेसे ही 
सभ्य कहलानेवाले समाजों में वबेरता के बहुतसे लक्षण अभी 
तक मौजूद दीख पड़ते हैं। हम्र छोग हूण, गाथ, वंडाल और 
तुर्कोमान जातियों को जंगली समभते हैं, पर हम यह नहीं कह 
सकते कि भविष्य में कमी हमसे अधिक संस्क्ृति-सम्पन्न मानव 
जाति हमारी वत्तमान सभ्यता की कितनी ही बातों को एक 
अधूरी सम्यतावाले समाज के अन्ध-विश्वास और अत्याचार कह 
कर आश्चर्य और घुणा से नाक-भौं न सिकोड़ेगी । रोमनों के 
प्राचीन सशस्त्र इम्द-युद्ध ( जिनमें मनुष्य और मनुष्य के बीच 
अथवा भनुष्य और जानवर के बीच तब तक इन्द्र होता था 
जब तक दो में से एक का प्राणान्त न हो जाय ) देखकर हम 
लोग जिस प्रकार उनकी निन्‍्दा करते हैं उसी प्रकार हमारे 
वंशन भी जानवरों की शुस्सामरी छड़ाइयों और इनामी 
कुश्तियों के हमारे शौक ही देखकर हमारी भत्संना करेंगे, इस 
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“पुघरे हुए? कसाईपन की तो बात ही क्या, जिसे युद्ध 
कहते है | 
सभ्यता हमारे अन्दर है, हमारी सदाचार-सम्बन्धीनी 
कल्पनाओं में, धार्मिक मावनाओं में, और सामाजिक दृष्टि- 
कोण में। हम लोग अपने आपको महज इसलिये 
सभ्य नहीं कह सकते कि हम छोग भाफ से चलनेवाले जहाज 
और रेलगाड़ी, ठेलिफोन और टाइपराइटर से काम लेते हैं । 
बन्दर की साइकिल पर चढ़ना, गिलास से पानी पीना या 
पाइप से तम्बाकू पीना सिखला दिया जाय तो भी बन्दर तो 
चन्द्र ही रहेगा । शिल्प-कौशल का नेतिक उन्नति से सम्बन्ध 
ही कया £ प्राचीन भारत या यूनान अथवा मध्ययुगीन इठली 
"के यथार्थ विज्ञान और याम्त्रिक संघटन-सम्बन्धी कार्य हमारी 
बत्तेमान स्थिति की ठुछना में निम्न कीटि के थे, फिर मी इस 
बात से इस्कार नहीं किया जा सकता कि आध्यात्मिक मूल्य 
और जीवन की कछा का वे अधिक सच्चा आकलन कर सकते 
थे। यदि नयी नयी चीजों की व्याकुर तृष्णाया पागरू 
होकर धन-दौलत के पीछे दौडने को ही सभ्यता नहीं मान लेना 
है तो जीवन की कला के सम्बन्ध भे बहुतसी ऐसी कल्याणकारी 
शिक्षाएँ हैं जो हम हिन्दुख्वान या चीन अथवा प्राचीन यूनान 
से सीख सकते हैँ । यह वात नहीं कि ' उनके अन्दर अपने कोई 
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दोष क्षहींथे । यूनान के नागरिकों को जो अवकाश और 
शान का प्रकाश मिलता था उसका मिलना वहाँ के उन बहु- 
संख्यक कारीगरों और गुछामों को, जो समाज के लिये जरूरी 
पर मिहनत-तलब कामों में छूमे रहते थे, इस विशेष अधिकार 
से वश्चित रखने के कारण ही सम्मव हुआ था। हिन्दू सभ्यता 
ने बडी बुद्धिमानी से स्थानिक रीति-रस्मों और मान्यताओं के 
प्रति सहिष्णुता और सहानुभूति का बर्ताव रखकर देशज 
जातियों को धीरे धीरे एक स्वतन्त्र और सर्वाज्ञ समन्वय में 
मिछा तो छिया, पर पिछड़े हुए लोगों को शिक्षा देने की 
ओर उसने ध्यान नहीं दिया । हिन्दू आदर्श महान्‌ थे, पर वे 
आम जनता तक नहीं पहुँचे | .पिछे समय में स्वेच्छाचारी 
शासन की अधीनता से मनुष्यत्व की अबाघ उन्नति का मार्ग 
रुक गया और उससे उन उच्च आदशों से देश का बहुत 
शोचनीय पतन हुआ । 

आधुनिक सम्यता आर्थिक बर्बरता की हालत में है । उसे 
संसार और उसकी शक्ति से जितना सरोकार है उतना आत्मा 
' और उसकी सिद्धि से नहीं | इसका कहना यह है कि अपने 
हाथ में जो काम है उसीको अच्छी तरह से बना लो, मूल 
और अन्तिम तत्त्व हमारे ज्ञान की सीमा के बाहर हैं। अपने 
असखित्व के इन बाह्य रूपों को पूर्णता को पहुँचाना, इस पृश्वी 
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के संभावित आर्थिक साधनों का पूरा' उपयोग स्ज क फीमिय: 
सुख का सर्वत्र विस्तार करना और मनुष्य के स्वार्थों की दि 
के लिये प्रकृति की शक्तियों पप अपना अधिकार जमाना, 
यह एक अनम्त और चिन्तन-सापेक्ष प्रयास है । इस तरह हम 
छोग प्राण और जड़ शरीर पर अपने मन का अधिकार जत- 
लाते हैं पर अब तक भी मन, प्राण, शरीर पर आत्मा का अधि- 
कार नहीं । प्राण और शरीर का नियमन करने के ढिये हम 
लोगों ने उनकी प्रक्रियाओं और स़म्मावित फर्छों को समझ 
लिया है | वेज्ञानिक उन्नति की प्रारंम्मिक विजय होने पर उसने 
तत््वगान फो अपने सामने से हटना और दाशेनिक विचार 
का तिरस्कार करना, आरम्म किया "और धर्म को तो करीब 
करीब मार ही डाछा । हम छोग, अवश्य ही अपने पूव॑जों से 
अधिक पढ़े हुए. और वशानिक हैं, पर यह नही कहा जा 
सकता कि उनसे कम पाशविक और अधिक मानव-हृदयवाले 
हैं। हमारी शिक्षा ने बौद्धिक दासत्व से हमे नहीं छुडाया है | 
यह मन को उत्तेजित करती है पर सन्तुष्ट नहीं करती । हम 
लोग कविता पढते, उपन्यास चाट की तरह चट कर जाते और 
चल-चित्रों को देखा करते हैं ; और सोचते हैं, हम छोग बड़े 
सुसंस्कृत हैं। हमारी बुद्धिवादिता एक दिखाव है। हम लोग 
अपने प्राकृत भावों को « ऊुँचाने का काम बुद्धि से लेते हैं । 
णजुउ 
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जो :हम' छोग करना चाहते हैं उसके लिये बहाने हू ढ़ते और 
जो मानना चाहते हैं उसके लिये दलील पेश करते हैं । 
“उपकार करने इधर-उधर जाने” की बात हमें बहुत जेंचती 
है, पर “इधर-उधर जाना” ही बहुत होता है, ““उपकार 
करना” बहुत कम | हम छोग बाह्मतः रहते हैं, मानव जाति 
के आदर्शों के सम्बन्ध में बड़े सुन्दर भाषण करते हैं और चल्वू 
बातें कहा करते हैं यद्रपि रहते हैं आदर्शों से दूर और नियमों 
के पालन से सर्वेथा वेछाग । हम लोगों का उन पुराने मूखे, 
जरा-जरासी बात पर मडकनेवाले, भोले-भाले छोगों से अधिक 
अन्तर तो नहीं है जो मौके पर वीरता दिखा सकते थे और 
उससे भी अधिक मयड्र क्र्र कर्म भी कर सकते थे। मनुष्य 
नामधारी जानवर अमी पालतू नहीं हुआ है। अथसिद्धि 
हमारा परम ध्येय है और हमारे प्रायः सभी युद्ध आर्थिक 
कारणों से हुआ करते हैँ । अर्थशाधन ही हमारा धर्म है। 
अपना व्यापार बढाने के लिये हम छोग युद्ध करते हैं, अपने 
राज्यों का विस्तार करते और उपनिवेश करते हूँ | व्यापार 
और व्यापार की मंडियों के लिये हम छोग अपनी बौद्धिक 
स्वतंत्रता का त्वाग करते हैं, क्योंकि ऐसा न कर तो बुद्धि में 


संगय उठ सकता है ; अपने हृदय की सहानुभूति को छोड़ 
देते हैं, क्योंकिन छोड़ें तो श्रमजीवियों को चूसने और 
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पिछुड़ी हुई जातियों पर हुकूमत करने के काम में जो निपुणता 
होनी चाहिये वह नहीं रहती ; और अपनी कत्पना-शक्ति को 
भी उत्सर्ग कर देते हैं, अन्यथा वह हमारी दृढता मे बाघक-हो 
सकती है। हमारी सम्यता व्यक्तियों और जातियों की परस्पर 
प्रतिदवन्द्रिता, युद्ध के गौरव और विजय के हप॑ के आधार पर 
खड़ी एक जयिष्णु सभ्यता है। यह तीत्र वेग और लापरवा 
साहस, शौय और उत्तेजना, उत्सुक कर्मपरता और किसी की न 
सुननेवाले महा कोलाहल से बनी हुईं एक चीज है | पर इसकी 
कामना कभी तृप्त होनेवाली नहीं, कभी तृत न होना ही इसके 
भाग्य का विधान है | 
वेग की तीव्रता, माल की अधिकता, सब बातों में एक 
नाप और जड़ पदार्थों में मन की तन्मयता, इन यान्त्रिक गुणों 
के कारण हम लोगों का मन अध्यात्म की ओर से बहुत 
खिचा-सा रहता है। हम छोगों में एकत्व का आन्तरिक 
अमसाव है और सर्वत्र मानसिक अराजकता फेली हुई है। हम 
लोग बातें करते हैं खातंत्य, सौन्दय, प्रेम और सदाचार से युक्त 
सज्चे मानव जीवन के आध्यात्मिक आदर्श की, पर रहते हैं 
बुरी तरह से आसक्त देह के जीवन में, उसकी प्राणणत आव- 
श्यकताओं और वासनाओं को पूरा करने में, इन्द्रियों और 
मन के वेगोंवाले छुद्र मनोजीवन मे तथा क्षुद्र कामाचार की 
७५९ 
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रीति-नीति मे । और भी भद्दा जो भौतिक जंगलछीपन है उससे 
भी यह जीवन अछूता नहीं है। शरीर के सम्बन्ध में अब जो 
नया भाव छोगों मे आया है उससे उसका पंता चलता है और 
“प्रवित्र कामुकता,” “दिव्य अम्ि,” “भूगभे गुसत-मन्दिर,” 
“उदार-बर्बर,” जो ग्रकृति के समीप है, “मौलिक जगंत्‌ की 
आवाज” इत्यादि शब्दों द्वारा सूचित की जानेवाली चीजों का 
जो कुछ आदर किया जाता है उससे भी उसका पता छूग जाता 
है। प्राकृत उत्तेजना को पवित्र समझा जाता और विचार- ह 
विरुद्धता को साघध्ुुता के भेस में छिपाया जाता है | 

संसार विचारशत्य अकारण घटन-विघटन करनेवाली किसी 
अन्ध-गक्ति के हाथ मे नहीं है। इतिहास का एक न्यायभास्र 
है। लाड एक्टन चेतावनी देते हैं, “हम छोग तीन हजार 
वर्षों को यों ही छोड़कर चार सौ वर्षों फे निरीक्षण के आधार 
पर कोई तत्त्वज्ञन खड़ा करना चाहे तो नहीं कर सकते” 
(दि स्टडी आफ हिंस्ग्री ) | भूतकाल की सम्यताओं के 
उत्थान और पतन के इतिहासों को हम छोग देखते हैं तो यह 
पता चलता है कि जो सम्यताएँ राजनीति; स्वदेशामिमान 
और परस्पर का नाश करने में छगी वे, चाहे अन्दर से हो 
या बाहर से, स्वर्य नष्ट हो गयीं । प्रस्तर थुग से पश्चिमी यूरोप 
के निकल आने के बहुत काल पूर्व मिश्र, ब्रविव्यन, असीरिया, 
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क्रीट ओर चालडिया की सम्यताएँ बहुत बड़े उत्कपे को गांत्त 
हो चुकी थी । यदि हम अपने इत्िहांस के विगत॑ छु हजार 
वर्षों के प्रत्येक सो वर्ष को एक मिनट बराबर मान छे और 
धंडी 'के हिलाब में इस इतिहास को ले आवें, जेसा कि डा० 
एलेकजाण्डर आयबिन ने कुछ्ु समय पहले सुकाया था, तो 
घड़ी में जब्र दोनों स॒इ्याँ एक साथ बारह के अंक पर है, त्तत 
मिश्र और चालडियां की हम इस रंगथूमिं के केम्द्र मे देखते 
हैँ | बारह बजकर पॉच मिनद पर देखते है कि क्री: आगे बढ 
कर सामने आ गयां। बारह घंजकर दस मिनट पर अंसीरिया, 
और पंद्रह मिनट पर चालंडिया सामने आ गये। चीन; 

ह्न्दुस्थान और मीडिया, यदि चीन और हिम्दुस्थान की 
आचीन॑ता के विषय में यूरोपीय विद्वानों का मत मान लिया जाय 
तो, बआरह बजकर बीस मिनट पर सामने आते हैं । पचीस 
मिनट पर ईरुन सबके आगे बढ़ा हुआ दीख पडता है और 
टीक साडे बारह बजे यूनान मे हम छोग अरवेश करते है । 
चारह बजफर पेंतीस मिनट पर सिकंदर को देखते हू कि दुनिया 
के नकशे से कई साप्राज्यों को उसने मिद्य दिया और बारह 
बजकर चालीस मिनट पर रोम राज कर रहा है। बारह चजकर 
पंतालीस मिनट पर हम छोग चछणाडी आधुनिक राष्ट्रों का 
उदय देखते हैं। अब आगे के दस मिनटों के: अन्दर हम 
६१ 
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देखते हैं कि हर मिनट कोई न कोई राज्य या साम्राज्य नकशे 
से मिट रहा है और उसके स्थान मे कोई दूसरा आ रहा है। 
एक बजने मे कुछ सेकंड बाकी हैं जब हमारे सामने पिछला 
महायुद्ध उपस्थित होता है। एशियाई सम्यताएँ जो अमी तक 
बनी हुई हैं उनसे मानव और आध्यात्मिक विचार्मूलक व्यव- 
हार की संजीवनी शक्ति का पता चलता है। एशियाई सम्यता- 
वालों ने भी युद्ध किये, इनके भी योद्धा राजा हुए, पर उच्च- 
तर जीवन की जो प्रीति इनके अन्तःकरणों में रही है उससे 
युद्ध के पराक्रम इनकी आँखों पर वह जादू न डाल सकें जो 
यूरोप के छोगों पर अभी तक डाले जा रहे हैं। असीरिया को 
सेनिक बल के द्वारा सारे संसार को जीत लेने के उत्तरोत्तर 
अधिकाधिक छोम के मारक मनोवेग ने अस डाछा और इस 
प्रयास में अति करने के कारण उसका नाश हुआ। प्राचीन 
यूनान की पुरानी युद्ध की बीमारी ने उसका अन्त किया।, 
जब रोम ने जानी हुई सारी पृथ्वी को जीत लिया और पूर्व 
और पश्चिम के देश ,उसे अबाघ रूप से राज्यकर देने छगे 
तब यही हुआ कि रोम ने संसार का राज पाया पर अपना 
आत्मा खो दिया । विवाह के विषय में रोमनों का दायित्वहीन 
आचरण, जिसके साथ , उनके भोग-विलास के योवन मद की 
पूणता और उनकी- अवनति का आरंभ होता है, एक बढ़ा 
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भारी अनाचार था। उदाहरणार्थ, एक पुरुष के विधय में 
छिखा है कि उसने बाईस विवाह करने के बाद तेईसबीं पत्नी 
का पाणिग्रहण किया और एक खत्री के विषय में यह कि उसने 
चौबीस पति कर चुकने के बाद पचीसवाँ पति किया । विवाह 
जब चाहते कर लेते, जब चाहते तोड़ देते और फिर जब 
चाहते जोड़ लेते ये। विवाह क्या हुआ, मार-असबाब हुआ 
जिसे जब चाहा अदला-बदछा कर लिया। उनमें जो विचार- 
“थीर थे उन्होंने रोम के इस आध्यात्मिक-हास से उसे आगाह 
भी किया । इतिहासकार लिवि ने कहा; “हम छोग न तो 
अपनी बुराइयों का भार ढोना बर्दाश्त कर सकते हैं न उन्हे 
हटाने के उपाय करना ही ।” ठासिटस ने रोम की उस दुनिया 
का, जब उसके बचने की कोई आशा न रही तब का, एक 
बढ़ा ही करणाजनक चित्र खींचा है। जुवेनठ ने उसे अपने 
दंश करने वाले व्यंग से मानो कठघरे मे खडा कर दिया है 
और अपने शब्दों की मार से उसे क्षत-विक्षत कर डाला है। 
पर जन-समुदाय ने इस मौन-सी धीमी आवाज को नहीं सुना 
और वह गौरव जिसको रोम कहते थे, नष्ट हो गवा | साम्राज्य 
के बाद साम्राज्य सारी पृथ्वी पर अपना गसुत्व स्थापित करने 
की छालसा के फलस्वरूप नष्ट होते गये, और सम्यता के वाद 
सम्यता आध्यात्मिक अर्थशत्वता के कारण हवस को प्राप्त होती 
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गयीं । विश्णुपुराण के रचयिता हम छोग़ों से कहते हैं कि; 
सोचो और समझो और उन कल्कि के आगमन की प्रतीक्षा 
करो जिनका अवतार तब होनेवाछा है जब समाज उस हालत 
में पहुँचेगा जहॉ अर्थ से ही समाज में प्रतिष्ठा होगी, धन ही 
अन्य सब गुणों और धर्मों का मूठ होगा, अभिरुचि ही पति- 
पत्नी के बीच सम्बन्ध का एकमात्र बन्धन होगा, झठ ही व्यव- 
हार में यशुस्वी होने का साधन होगा, स्त्री ही एकमात्र सुख 
होगी और बाहर का वेश ही अन्दर का धर्म समझा जायगा ।' 
यदि यह भद्दा और जंगली आदश बहुत काल तक बना रहा 
तो हमारे जीवन की गति कुण्ठित होगी और हमारी सभ्यता 
अपने ही बोक से दबकर मर जायगी । वातें सब साफ साफ 
हैं और इतिहास के कानून निर्दय हैं । उनसे हम किसी प्रकार 
बच नहीं सकते । जो शस्त्र उठायँगे वे शस्त्र से ही मारे 
जायेंगे । जब किसी सम्बता की विजय होती है तथ वह 


भौतिक शक्ति से उतनी नही जितनी कि आत्मशक्ति से होती 
है । और जब उसका पतन होता है तब आध्यात्मिक जीवनो- 

तसाह और प्राणझक्ति के अमाव से ही होता है। जब तक 
हक हक का व 0 0 26:07 3: पलक कट केफि' 


१ अर्थ एवं असिजनहेतु,, भनमेव शेषधर्महेतुड, अभिरुचिं- 
रेव दाम्पत्यसम्बन्धहेतु। भव्तमेव व्यवद्यारजयहेतुः, ज्नीलमैव 


उपभोगहेतः, त्रह्मसूत्नमेव विग्रत्वहेतु लिड्न धारणमेव आश्रमहेतुः । 
( ४-२४, *१ ) 


कल्कि 


हम छोग तलवार का भरोसा किये हुए हैं और आत्मशक्ति के 
हारा शासन करने की ओर ध्यान नहीं दे रहे हैं तब तक 
भविष्य अन्धकारमय है। जो समाज अथ्थंलछोछुप है, जिसका 
आधार प्रतिद्दम्दिता है और लड़ाई-फंगडे में भौतिक बल ही 
जिसका न्यायकर्ता है, जिसक्रा विचारं उथला, कला भावनो- 
प्रधान और आचार असंयत है वह राजसी सभ्यता का प्रतीक 
है, सात्त्विक नहीं, और इसलिये वह /टिक नहीं सकता | इस 
प्रकार जगत्‌ जो महाविपद्‌ की ओर दौडा जा रहा है उसे 
केवल एक आध्यात्मिक पुनर्घेटन ही बचा सकता है। पेगम्बर 
के शब्द स्मरण हो आते हैं---““फिरो ठुम छोग, फिरो तुम 
छोग, क्यों व्यर्थ मारे जाते हो १” हेगेल की यह केसी निष्ठुर 
उक्ति है, “इतिहास से हम लोग यही सीखते हैं कि सानव 
जाति इतिहास से कुछ नहीं सीखती ।? इस वचन की हम 
छोग क्या झूठा साबित करेगे या अपनी ओर से भी इसीकी 
पुष्टि करंगे ! सम्यता का भविष्य ही नहीं, मानव जाति का 
भविष्य संकट में है। अवश्य ही हमारे हाथ इसे जो रूप चाहें 
दे सकते हैं। यह हम छोगों का कर्तेब्य है कि जगत्‌ को मानव 
जाति के -लिये,सुरक्षित बना दे । 

: निराश होने का कोई प्रयोजन नहीं है। इस उपग्रह पर 
हम लोगों का आना अभी-हाल में ही हुआ है | कोई आश्चर्य 
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की बात नहीं जो अभी हम छोग केवल अधसभ्य हैं। ज्योति- 
विंदू बतलछाते हैं कि यह मानने का कोई- कारण नहीं है कि 
यह पृथ्वी एक करोड़ वर्ष बाद मनुष्यों के रहने योग्य न रहेगी 
अथवा सूर्य का तेज जाता रहेगा । यदि हम लोग उन्नति करते 
हुए. चले चले, केवछ भोतिक और याम्न्रिक उन्नति नहीं 
बल्कि बोद्धिक और आध्यात्मिक भी, तो मानव जाति का 
भविष्य सचमुच ही महान्‌ है। में इतना आशावादी हैँ कि 
अभी की उथरू-पुथलू से भी मुझे यह आशा है कि अन्त में 
जगत्‌ के कल्याण-साधन में ही यह सहायक होगी। हमारी 
सभ्यता और उसके मूल तत्त्वों का अच्छी तरह से विश्लेषण 
और बिना किसी सोच-संकोच के आलोचन हो जाना, आगे 
जो कोई सुधार होनेवाल्ा हो, उसके लिये आवश्यक है। 
इसलिये अपने अपने मत के अनुद्यमी मतामिमानी छोग यदि 
कुछ गड़बड़ मचाते हैं अथवा परंप्रावादी लछकारते हैं या 
आधुनिक छोग उन छोगों की बातों का जोरदार खण्डन करते 
हैं जो उन्नतिशीछ मन को भूतकाल की वेडियों से बॉघ 
रखना चाहते हैं तो हमें इन सबका ही खागत करना चाहिये, 
क्योकि सचाई के साथ अपनी भूछ को स्वीकार करना सत्र 
प्रकार के सुधार का मूल्यरम्म है। भविष्य में बहुत दूर तक 
कोई नहीं देख सकता, तथापि जो हरुम्बा राखा हम छोयगों के 
सामने है, उसके प्रारम्मिक क्रम, जहाँ तक हम छोग देख 
सके, देखे । 


दर्द 
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धमे के सम्बन्ध भे किसी महान्‌ घटनात्मक प्रयास के होने 

के पूर्व संशयब्ृक्ति की एक चडी जोरदार लहर आया करती 
है | इससे परंपरा से प्रचलित रूढ़ियाँ को बडे जोरों का धक्का 
लगता है; इन रूढ़ियों का द्ूटना धर्म के इस नवीन प्रयास के 
लिये भूमि तेयार करने का काम करता है। सारी चीजे हिल 
नाती हैं, ताकि जो चीजें हिलनेवाछी नहीं हैं वे सामने आ 
जायें। धर्म को आलोचना-प्रत्याकोचना से बरी रखने का 
प्रयल्ल बिल्कुल बेकार है। मन को मारकर उसकी आधि- 
व्याधियाँ नहीं हटठायी ज्ञा सकतीं | जड यन्त्र की तरह छकीर 
के फकीर बने रहना ईश्वर या धर्म को न मानने के बरावर ही 
किसी अथ का नहीं होता | धर्म से हम छोग कभी अलग हो 
ही नहीं सकते । अल्ख-अगोचर सत्‌ के साथ अपना मेल 
बेंठाने की आवश्यकता मानव जीवन के अन्दर बरावर बनी 
ही हुई है। जब तक मनुप्य मनुष्य है, जब तक उसमे आशा 
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और अमीप्सा है, जब तक वह जीवन के अमभिप्राय को जानने 
और उसकी जिम्मेदारियों को समझने में प्रयत्षवान्‌ है, तब 
तक धर्म के नष्ट होने का कोई भय नहीं है । प्रश्न केवल उसके 
नव-निरूपण का है। जो सिद्धान्त सर्वमान्य हैं, आधुनिक 
शान और समीक्षा के साथ जिनका मेल है, उन्हें हमे नये ढंग 
से निरूपित करना होगा । यह दुहरा काम है, एक ओर 
प्रचलित रूढ़ियों की अत्याचारिता को हठाना होगा और 
दूसरी ओर विच्छेदकारिणी स्वेखुद्धि के अनर्थों से बचना 
होगा । 

जंगत्‌ के सब पदार्थों में नो कार्य-कारणभाव दीख पढ़ता 
है उसीके आधार पर यदि कोई तार्किक यह सिद्ध किया चाहे 
कि जागतिक कार्य-कारण-श्रड़्छा की कोई पहली छड़ी इस 
जगत्‌ का आदि कारण होगी तो इस तर्क का खण्डन किया 
जा सकता हैं; पर कार्य-कारण-सम्बन्ध के न्याय से ही यदि यह 
कहा जाय कि इस जगत्‌ का कोई तकंसिद्ध आधार है अथवा 
इसके मूछ मे इसका कोई ऐसा आधारभूत स्तर है जो इसे 
धारण किये रहता है तो यह कहना उतना आपत्ति-जनक नहीं 
होगा । इसी प्रकार, “इस जगतू का कोई उद्देश्य है” इस 
बात को यदि ऐसे भद्दे ठज्ञ से कहा जाय कि, “हमारी नाक 
इसी उद्देश्य की पूर्ति के लिये धनायी गयी है कि इस पर 
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ऐजनक रखा जाय” तो वालटेयर ने ऐसे उद्देश्यवाद का जो 
उपहास किया वह ठीक ही है, जगत्‌ के उद्देश्य के सम्बन्ध में 
ऐसी फबती उडाने का कोई अर्थ नहीं होता । पर इसी बात 
को यदि याँ समझा जाय कि जगतू मे जो एक प्रकार की 
सुव्यवस्था और सुनियन्त्रित कार्य-प्रणाली देखने मे आती है 
उससे यह माल्म होता है कि इसके पीछे कोई सुनिश्चित 
योजना और उद्देश्य है, यह केवछ खुशकिस्मती का कोई खेल 
नहीं, तो ऐसा कहना निश्चय ही विचार के अयोग्य नही 
होता । जगतू को वेश्ञानिकों ने जेसा कुछ देखा है, उससे 
अनीश्वर्ता की कोई बात नहीं निकलती | सच तो यह है कि 
जगत्‌ की परास्थिति या उसकी युक्ति-सिद्धता के मूल प्रश्नों 
का विचार करना विज्ञान का काम ही नहीं है। विजन जगत्‌ 
और जीवन के कुछ पहलछओं का विवरण पेश करता और परम 
प्रश्नों को दर्शन और धर्म जेसे विषयों के लिये छोड़ देता है । 
- यदि विश्व की प्रक्रिया के सम्बन्ध में दो प्रकार के ऐसे मत हो 
सकते है जो एकसे ही मान्य और युक्तिसंगत हों तो सीधी 
बात यही है कि हम इनमें से उसी मत को मानेंगे जो मानव- 
तनधघारियों के परम भवितव्य का मार्ग खोल देने के अधिक 
अनुकूल हो । विज्ञान की असल्यित और उसके करतबों के 
यदि हम कायल हैं तो हमे यह सानना पड़ेगा कि इस विद्व-' 
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प्रक्रिया के पीछे कोई आत्मिक सत्ता है पर उसे पकड़ पाना 
अवश्य ही कठिन और लछक्षित कराना असम्भव है। जड़ प्रकृति 
के अन्दर प्राण का आना और फिर क्रम से मन, बुद्धि और 
हृदय का उत्पन्न होना यह बतलाता है कि यह गति निश्चित 
रूप से विकास की ओर है, चाहे बीच बीच में बार बार 
हास, अकमण्यता, क्ररता और मूख्खता के लक्षण क्यों न दीख 
पड़ जाया कर। जीवों के विकास का सामान्य रुख सतत 
संवद्धनशील पूर्णत्व की सिद्धि की ओर है। जिन गुणों को 
कीमती मानकर हम छोग बहुत आदर करते हैं, जेंसे मानव 
जीवन की उन्नति, सामाजिक विवेक-बुद्धि का विकास, दूसरों 
के दुः्खों में सहानुभूति, जीवन के सब अंगों का परस्पर 
सामझस्य आदि, इन सबकी क्रम से बराबर इछ्धि ही हो रही 
है | प्रकृति के अन्दर ही सत्प्रइत्ति की एक अन्तःस्थित घारा 
दीख पडती है। जगत्प्रक्रिय का ऐसा आध्यात्मिक निरूपण 
केवल हृदय का एक भाव या मन की कोई कल्पनामात्र नहीं 
है, यह व्हाइट्हेड और ठामसन, आलिवरछाज और छायड 
मार्गन जेंसे वेशानिक तत्त्वविदों के अन्थों से स्पष्ट ही प्रकठ है | 

परन्तु इतने दिन हम छोग जिस अज्ञात सनातन को 
आँखें बन्द किये ट्टोल रहे थे उसकी ओर देखने की एक 
नवीन दृष्टि विज्ञान हमें देता है। प्राचीन मन्त्र-शासत्र या 
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श्रुतियों को विशान उनके उच्च पद्‌ से च्युत नहीं करता, पर 
प्राचीन स्वमतामिमान को जरूर धका पहुँचाता है। ईश्वर की 
जो बहुतसी मूर्तियाँ मनुष्य ने अपने लिये बनायीं उन्हे 
विज्ञान तोड-फोड़ डालता है, पर डंके की चोट यह भी बत- 
लाता है कि इस विश्व-प्रक्रिया के पीछे कोई सत्‌ आत्मा है। 
वह अनम्त है, कोई सगुण साकार व्यष्टिरूप अधिष्ठात्‌ देवता 
नहीं जो स्वर्ग मे प्रतिष्ठित हो या मिट्टी के बत्तन गदत्तेवाले 
कुम्हार की तरह का कोई कारीगर हो अथवा कोई ऐसा जग- 
त्पिता हो जो अपने बहके हुए बेठों के लौट आने पर ही 
खुशी मनाता हो । वह समस्त विश्व के जीवन का सर्वेव्यापक 
तत्त्व है, वह हमारे अन्दर है और जो कुछ जहाँ है उस सबके 
, अन्द्र है। वह सबको धारण किये रहता, सबमें व्यास रहता 
और सबसे इतनी दूर रहता है कि जिस दूरी का कोई अंन्त 
नहीं । वह जगत्‌ में इस तरह मिला रहता है जेसे समुद्र मे 
नमक या फूल मे गंध । उसके सब कार्य सुप्रतिष्ठित विधानों 
द्वांर होते हैं। किसी व्यक्ति-विशेष की खातिर उसका 
विधान रोका नहीं जाता | यदि हम किसी प्रमाद में जा गिरते 
हैं तो कोई अलौकिक शक्ति आकर हमें नहीं बचा सकती | 
विधान के उल्लंघन की कोई क्षमा नहीं है। मुँह से निकला 
शब्द निकल चुका, चछा हुआ पग चल चुका, वह फिरकर 
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लौट नहीं सकता । भूतकाल निर्द्धांस्ति हो चुका, भविष्य चाहे 
कितना ही खुला हो ।. , 

वह परमतत्त्व मनुष्य की बुद्धि के सामने विविध रूपों 
में अकट होता है। हिन्दुओं की आसिक्य-बुद्धि और जगत्‌- 
जगदीख्वरे मे ऐक्यमाव, बौद्धों का अपौरुषेय॑ कर्मविधान और 
बुद्ध के द्वारा परित्राण, आचीन कार के अनेक विख्यात बहु- 
देववादी ' सम्पदायों के अनेकविध सयुण साकार देव और 
देवियाँ, यहूदियों के न्याय-निष्ठर परम-पावन ईबवर, केधोलिक 
सम्प्रदायवाले ईसाइयों के किसी कदर दूर रहनेवाले सगुण- 
साकार ईंइवर और समीप रहनेवाले अनेकानेक देव और 
उपदेव, ग्रोटेस्टेंट ईसाइयों के सगुण साकार ईश्वर और मुसलू- 
मानों के एकमेव ईइ्वर--ये सब मान्यताएँ विभिन्न मार्ग हैं 
जिनसे मनुष्यों ने उस अलूख-अगोचर सतू के साथ, जिसे वे 
अपनी व्यष्टि-सत्ता से कोई महान्‌ ; उत्तम और श्रेष्ठ सत्ता 
मानते हैं, अपना सम्बन्ध जोड़ने का प्रयल् किया है। यदि हम 
मनुष्यों के स्वभावों का मिन्‍न भिन्‍न होना मानते हैं तो अना- 
यास ही यह समझ सकते हैं. कि ईश्वर मिन्‍न मिन्‍न.छोगों को 
भिन्न भिन्न रुपों में क्यों अच्छे लगते हैं और इसलिये तब मतों 
और सम्पदायों को एकाकार करने की चेश किस ग्रकार सर्वथा 
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निरर्थक है। इन सब मतों के मूल में वही एक परम तत्त्व है 
जो अनिवर्चनीय और अनिर्देश्य है । कै 

धर्म का विभिन्‍न होना प्रायः , युद्ध का एक बहाना हुआ 
करता है। सारे मानव समाज के लिये एक धर्म कायम करने 
की जी चेष्टाएँ: हुई हैं उनसे जगत्‌ में अद्यान्ति और दुःख ही 
बढ़े हैं। अपने मत को दूसरों पर 'छादने की अमिलापा 
करना खाथपरता का एक खमभाव है। यह समझना कि हम 
ही सत्य के एक मात्र ठेकेदार हैं अथवा यह मानना कि जगत 
के विषय में हमारा जो कुछ ज्ञान है वही सही है, अहंभाव का 
एक भ्रम है। प्रत्येक धर्म उस धर्म के माननेवाले छोगों को 
हृदय है, उनके जीवन और शुमेच्छा का आन्तरिक विधान है । 
प्रत्येक समाज के अन्दर भगवत्तत्व है और उसीमें रह कर वह 
समाज फलता-फूलछता है| जब उससमाज का दूसरेसमाजों के साथ 
सम्पर्क होता है तब वह समाज उन समाजों के भावों में एक 
नया परिवत्तेन छाता और एक नयी चीज बना देता है । दूसरों से 
पायी हुईं चीज को वेसे ही दुहराते जाने की अपेक्षा, दूसरों से 
जो कुछ मिला उसे इस तरह बदल कर एक नयी चीज पेदा 
करना अधिक अच्छा है। सारी मनुष्यजाति के लिये यदि 
एक धर्म हो जाय तो उससे संसार का आध्यात्मिक वेभव ही 
नछ हो जायगा। यदि हम चाहते हैं कि मनुष्य जाति की 
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बुद्धि जड़त्व को न प्राप्त हो और उसका हृदय स्वस्थ बना रहे 
तो हमारा कर्तव्य है कि हम किसी भी धर्म को हेय न समझे) 
किसी धर्म का आदर करने से इनकार न करे। ““भगवद्‌- 
भाव से प्रेरित हो कर जो चलते हैं, वे सब भगवान के संतान 
हैं,” यह सदा याद रखना चाहिये | 

आध्यात्मिक विषयों में हर किसी को अपनी ही विवेक- 
बुद्धि के माय पर चलना चाहिये। खाधीनता अहण करने में 
गलती हो जाने की जोखिम उठानी ही पढ़ती है, पर ये 
गछतियाँ अपनी ही होती हैं और होती हैं कष्टदायक ही, 
तथापि सत्य के अनुसम्धान-मार्ग में. ये इथा नहीं होतीं। 
ऐसी गलतियाँ जीवन के गभीरतर प्रश्नों का निरन्तर विचार 
करने के सतत प्रयत्न के द्वारा ही उुधारी जा सकती हैं | 

भविष्य का धर्म इतना व्यापक होने वाल्य है कि उसमें 
उन सबका समावेश होगा जिनके हृदय घामिक हैं; उन्हें अपने 
विशेष साम्प्रदायिक सिद्धान्तों और भाव-भक्ति और ध्यान के 
प्रकारों के विषय में पूरी खतन्त्रता रहेगी । कारण धर्म, पार- 
भौतिक सत्ताविशेष की कोई विशिष्ट बौद्धिक मान्यता ही नहीं 
है, वल्कि उसकी अपेक्षा आत्मचर्या और अन्तःकरण की भुद्धि 
से ही उसका विशेष सम्बन्ध है । 

हम अच्छे या बुरे समके जायेंगे इस बात से नहीं कि हम 
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क्या मानते हैं और क्या नहीं मानते बल्कि इस बातसे कि 
हमारा जीवन और चरित्र केसा है। जो लोग सच्चे धाम्मिक 
हैं वे, चाहे किसी भी सम्प्रदाय के हों, एकसा ही भाव और 
विचार रखते हैं। उनके अन्दर एक ऐसी स्थिरता होती है 
जो संपत्‌-विपत्‌ं से विचलित नहीं होती । आध्यात्मिक जीवन 
का सार ही यह है कि आत्मा इतना महांन्‌ है कि मयानक से 
भयानक विपत्ति भी उसे डिगा नहीं सकती । जो आत्मवान्‌ 
हूँ वे दुनिया के ऊपर रहते हैं, दुनिया को उन्होंने जीत लिया 
है। उन पर गोलियाँ बरस रही हों तो भी वे सच बोल 
सकते हैं; उनकी बोटी बोटी काटी जाय तो भी प्रतिशोध की 
भावना उनके हृदय में आग नहीं छगा सकती । उनकी दृष्टि 
विश्वव्यापिनी होती है, इससे किसी प्रकारकी सासारिक आसक्ति 
या स्वार्थ मे रत होना वे मूर्खेता और व्यथेता सममते हैं । 
बलिदान जो कीमत का विचार नहीं करता, आत्मोत्सग जो 
बदले मे कोई चीज नहीं चाहता, वही उनका नित्य जीवन 
होता है। ऐसे छोगों के वीरतापूर्ण त्याग और जीवन-गाम्भीयें 
को हम लोगों मे से बहुतेरे यह कह कर टाल देते हैं कि ये 
बातें मनुष्य-स्वभाव के बहुत परे की हैं; अथवा अधिक से 
अधिक इतना मान लेते हैं कि संसार के, हिन्दुस्थान के से 
दुनंल और सब तरह से हारे हुए छोगों को सान्त्वना दिल़ाने के 
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लिये ये बड़े सुन्दर दृष्टाम्त हैं पर ये कमी मानव जीवन में नहीं 
आ सकेते । परन्तु प्रत्येक धर्म मे ही तप, तेज, त्याग का विशेष 
आग्रह है। अनायास मिलनेवाली सान्तवना यथाथे में धार्मिक 
नहीं होती । जीवन को निरन्तर सुखभोग का साधन समभना 
अधघम का लक्षण है। दुःख जीवन का कोई अकस्मात्‌ आग- 
न्तुक साथी नहीं, बल्कि जीवन के केंद्र में उसकी स्थिति है । 
दुःख और क्लेश में ही समस्त्र महत्काये सिद्ध हुए. हैं। जीवन 
का लक्ष्य सासारिक सुख ( प्रेयल ) नहीं बल्कि परम कल्याण 
( श्रेयस ) है। सुख का जीवन और जीवत का सुख दोनों 
एक चीज नहीं हैं । यदि दुःख हमे अपने जीवन के रुक्ष्य के 
समीप पहुँचाता है तो यह भी उतना ही वडा सुख है जितना 
कि कोई सुखमय जीवन । तीज से तीज यत्जणा भी, यदि 
अपने उद्देश्य की सिद्धि मे सहायक हो तो सुख-पूर्वक स्वीकार 
की जा सकती है। जर्मन कवि और नाटककार गेटे ने बढ़े 
मार्मिक शब्दों मे कहा है, “पंत की चढाई में शिखर 
मन को खींचते हैं, रास्ते की पेड़ियाँ नहीं ।” इस बात को 
हम छोग अपने रोजमर्रा के जीवन मे खूब समभते हैं। बहुत- 
सी सियाँ फेशन कीं खातिर भारीरिक कष्ट सह लेना खूब पसंद 
करती हँ। मुख की शोभा के लिये नाकृ-कान छिदवाने या. 
गोदवा ठेने को बड़ी खुझी से तेयार होती हैं । मनुष्य स्वेच्छा- 
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शीलछ प्राणी है और स्वेच्छा का उपयोग उसके जीवन की स्वे- 
प्रथम आवश्यकता होती है। पर उसकी स्वेच्छा का जगत्‌ की 
माँग के साथ मेल . होना जरूरी है। इसका मतलूत्र है संघ, 
संग्राम और दुःख, और ये सब नित्यकर्म मे शामिल हैं। 

प्रत्येक जीव एक विशिष्ट अविकसित प्राकृत सत्ता है जो 
पाशविक भावों से सर्वथा मुक्त न होने पर भी यह सामध्य 
अपने अन्दर रखती है कि उन पाशविक भावों को बदल दे। 
स्वान्त:स्थित आत्मा के आदेशों को स्वेच्छापूवंक अ्रहण करने 
की दइत्ति और उसके विधान के अनुकूल अपनी प्रकृति को 
बना लेने की साधना के द्वारा मनुष्प अपनी उन्नति साधन कर 
सकता है। मन जहाँ लगा हो वहाँ से फेर कर उसे इष्ट-साधन 
में छऊग़ना और सुप्त अचेत मन पर नये संस्कार उत्पन्न करना, 
ये ही उपाय हैं जिनसे विषयासक्त मन को अश्यात्मप्रवण बनाया 
जा सकता है| इसका मतलब हे, संयम और साधना | प्राकृत 
मनुष्य के इस प्रकार रूपान्तर-साधन की प्रत्येक किया में वास्त- 
विक आकर्षण और सच्चा संक्रम है | परन्तु यही जीव की व्यष्टि 
सत्ता की पूणता का साधन है। इस प्रयास मे कीमत बहुत 
बड़ी देनी पडती है, पर फल भी उतना ही महान्‌ मिलता है । 
हर प्रकार की उन्नति मे इस प्रकार का रूपान्तर हुआ ही 
करता है। कृमि-कीट-पतगों के अपने भक्ष्य की खोज करने से 
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लेकर साधन-रत जीवात्मा के आध्यात्मिक संग्राम तक सहेतुक 
प्रयासों का एक अविच्छिन्न सोपान-क्रम है । हर जगह अपना 
लक्ष्य चुन लेना और उसका साधन करना पढ़ता है। इस 
क्रम में केवल मानव-स्तर पर ही यह काम बुद्धिपूवंक समभ- 
बूक कर किया जाता है। 

मनुष्य न तो परिखिति का दास है न देवताओं के 
हाथ का कोई अम्धा खिछौना | सारे जगत के अन्दर पूर्णता 
की सिद्धि की ओर जो अन्तःप्रदृत्ति है वही मनुष्य में स्वतः 
चेतन हो कर प्रकट होती है । मानव-स्तर के नीचे के जगत में 
उन्नति का क्रम अपने आप चलता है; मानव जगत्‌ में वह 
स्वेच्छा से चलाया जाता है। मनुष्य जो कुछ है और जो कुछ 
वह हो सकता है, इसके बीच में जो संग्राम है उससे केवल 
मनुप्य ही बेचेन रहता है। मनुष्य जीवन का कोई नियम; 
उन्नति का कोई उसछ जो वह दूँढा करता है, वही तो अन्य 
प्राणियों से उसकी विशेषता है। .' 

हम अपने आपको बदल कर ही जगत्‌ को बदलने में 
समर्थ हो सकते हैं। सारी उन्नति की आत्मा, किसी ने ठीक 
ही कहा है कि, आत्मा की उन्नति है। नवीन सम्यता के 
निर्माण का काम भाग्य के भरोसे छोड़ देना ठीक नहीं--- 
इसमें दक्षता भी आवश्यक है। अभी बहुत कुछ करना ह 
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बाकी है | जगतू की बनावट में अमी कितनी ही बातों की 
कसर है | उन्‍नतिके क्रम को पीछे हटाना या शीमता से आगे 
बढ़ाना हम छोगों के हाथ मे है। क्रमविकास की शिक्षा 
स्पष्ट है। जीवन किसी पूर्वनिश्चित कार्यक्रम से चल कर अपने 
उन्‍नतिकुम के संतोष-शिखर पर पहुँच जाता हो, ऐसी कोई 
बात नहीं है। जीवन मटकता, अटकता, कमी कभी चीच ही मे 
अकस्मात्‌ छूट जाता और प्रायः फिर कर छौट आता है। 
प्रकृति की प्रक्रियाएँ मितव्ययिता के उसूछ पर नहीं चछा 
करतीं । पूवं का इतिहास यह बतलछाता है कि हम यदि असत्‌ 
चीज को चुन लेंगे तो अमी या पीछे हम खत्म कर दिये 
जायेंगे। हम छोणों में से हर कोई जगत्‌ के उद्देश्य को जान 
कर तथा उसके साथ तद्गप होकर शुभतर संसार के 
निर्ममाणकार्य मे भाग ले सकते हैं। प्रत्येक व्यष्टि पुरुष एक 
विशिष्ट सत्ता है, उसमें कुछ विशिष्ट गुण हैं और जगत्‌ का 
विशिष्ट कल्याण साधन करने की उसमे एक विशिष्ट क्षमता 
है। सारी सिद्धियों का सार आत्मछाभ है। जीवन को स्थिर 
होकर उसके पूर्ण रूप मे देखने से हम उसमें अपना स्थान पा 
सकते हैं | प्रत्येक मानव जीव शुर्णों और कर्मों का एक ऐसा 
समुदाय है जो विभिन्न प्रकार के केन्द्रों में से किसी न किसी 
केन्द्र पर स्थित रहता है और यह केन्द्र जिसका जितना नीचा 
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अष्ड्ोता हैं उसीके अनुसार उसका चरित्र निःतार या 
“सैंरस फम्मीर होता है। बाह्य जागतिक परिस्थितियाँ चाहे कुछ 
भी हों, केन्द्र का चुनाव यदि सही है तो उससे वे परिस्थितियाँ 
चरिताथ होती हैं। चिन्तन और मनन का यही काम है कि 
हम अपने जीवन के उस केन्द्र को देँढ निकाल जो हमारी 
प्रक्ति के सब अंगों को एकमुखी कर सके, हम विश्व में. 
अपना विशिष्ट स्थान छाम करे और वह शक्ति अर्जित कर 
ले जिससे विश्व के रंगमंच पर हम अपनी अपनी भूमिका को, 
वह भूमिका चाहे कितनी ही कनिष्ठ या कप्ट्साथ्य हो, अदा 
कर सके | इसीलिये शान्ति के साथ चिन्तन-मनन और एकान्त- 
वास की आवश्यकता है। 
सदाचार का जीवन सारगर्भ होता है, उसका सामाजिक 
मूल्य बहुत बड़ा है। किसी ग्राकृत वासना की प्रतिक्रिया के 
रूप से या किसी क्षणिक भाव के आवेश मे आकर कुछ कर 
डालना सदाचार नहीं है। जिस आचार मे सत्‌ की कोई 
भावना या साखत्ता होती है वही सदाचार होता है। मानव 
प्रकृति के प्राकत उपकरणों को ऐसे संस्कारों से सम्पन्न करना 
होगा कि वे आध्यात्मिक्‌ लक्ष्य के साधक बने । उपकरणों का 
संस्काराकार हो असछी चीज है। मानव जीवन की सभी 
अभिव्यक्तियों साथ हैं और किसी भी अभिव्यक्ति की उत्तमता 
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या अघमता उसके अभिप्राय और हेतु से ही जाँची 
सबके लियि आचार का एक़ ही साँचा स्रा नमूना नई, 
सकता । हर कोई जगत को अपंनी भिन्न दृष्टि से देखंता है । 
जो कोई आदर्श चुन कर हम अपने सामने रख ले, हमें उसका 
स्वरूप जानना होगा, उसकी साध्यता पर पू्े विश्वास करना , 
होगा, उसका साधन द्वॉंढ निकालना होगा, और उसके 
लिये हर तरह के कष्ट स्वीकार कर तप और त्याग के तेव और 
उत्साह के साथ उसे अपने जीवन में सिद्ध करना होग़ा। 
इसके अतिरिक्त, सदाचार के सदाचार होने के लिये यह आव- 
ध्यक' है कि उसके द्वारा समाज की रक्षा हो और समाज में 
सामझस्थ स्थापित हो जो कि विकास की अकिया का रुक्ष्य है । 
जिस किसी जीवनचर्या से मानव जाति उत्सन्‍्न होती या उसमे 
हिंसा-#ष की इद्धि होती है उसे सदाचार नहीं कह सकते | 
सदाचार की जीवन यह है कि प्रत्येक व्यक्ति को महत्ता का 
आदर हो | दूसरों, का आदर करने और उनके अनुकूछ अपने 
आपको बना लेने-से ही जीवन सम समृद्ध, होता है। फिनिशिया 
की माताएँ अपने बच्चों को ही मारेकर खा जाती थीं। उनके 
आराध्यदेव मोलोक ने उन्हें ऐसा करने से रोका । यह काम 
यदि मोलोक ने न किया होता तो. कोई दूसरे देव इस काम . 
को करते। सब मनुष्य अपनी अपनी विशेषता रखनेवाले- 
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विश्धि्ट;जीव हैं | विशेषता हम सबका समान शुण है । विश्व- 
प्रूक्रिया”का लक्ष्य एक ऐसी सामझस्यपू्ण एकता स्थापित करना 
है जिसमे प्रत्येक व्यक्ति अपनी विशिष्टता को प्राप्त हो । 
चारित्रिक उन्‍नति का विधान यही है कि जो छुछ है 
उसे मान लो और उसके आगे ब़दो । जब हम किसी व्यक्ति 
का उदाहरण सामने रखते हैं तो यह देखते हैं कि मानव प्रकृति 
के प्राकृत उपकरणों के रूप से उसके अन्दर कितने ही मनो” , 
विकार और मलिन वासनाएँ भरी हुई हैं। यह संपद्‌-विपद्‌ 
जो कुछ कहिये हमें प्रात्त है, जो नीतिशास्त्र इस प्राप्त अर्थ को 
अस्वीकार करने और नष्ट कर डालने को कहता है उसका वह 
विधान संतोषजनक नहीं है। जो कुछ प्राप्त है उसे स्वीकार 
कर छेना होगा और उसकी बुनियाद पर आत्म-भवन को और 
ऊपर उठाना होगा । जो कुछ प्राप्त है उसे केवल मान लेने 
या उसे सुव्यवस्थित बना लेने से हो मनुष्य कभी सत्तुष्ट नहीं 
हो सकता | उसके हृदय में एक प्रेरणा होती है जो उसे आगे 
बढ़ाती और ऊँचे चढ़ाती है। जीवन का परम उद्देंब्य केवल 
स्थिति-रक्षा नहीं बल्कि उच्चतर स्थिति छाम करना है | मनुष्य 
अपने जीवन को बढ़ाना और बढ़ाते जाना और अमी जो कुछ 
वह है उसके परे पहुँचना चाहता है जिसमे जीवन की पूर्ण 
समृद्धि को प्राप्त हो । यदि चारित्रिक जीवन या आचार-धर्म 
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को परिस्थिति या अवस्था के अनुकूल व्यवस्था माना जाय तोः 
व्यवस्था करने का यह काये कभी बन्द नहीं हो सकता जब तक 
कि अवस्था बरावर बदलती जा रही है। जीवन के जो रूप 
भूतकाल में थे उनकी यपुनराइत्ति नहीं हो सकती । यदि हो 
भी सकती हो, तो भी वह इष्ट नहीं हैं | राजपूर्तों की वीरता 
का वह नमूना आज की परिस्थिति मे काम नहीं दे सकता। 
यदि परिस्थिति स्थिर और अपरिवत्तंनीय होती तो भी प्रश्न हल 
न होता, क्योंकि हमारे आदशे बराबर बदल रहे हैं । चारितिक 
जीवन या आचार-धम का सार ही यह है कि अवस्था के 
अनुकूल व्यवस्था करने की अपेक्षा हम उस अवस्था को ही इस 
तरह बदल दे कि वह हमारे आदर्शों को अधिकाधिक रूपान्वित 
करे । केवछ परिस्थिति को मान लेना पर आगे बढ़ने का साहस 
न करना, अवस्था के अनुकूल व्यवस्था करना पर कोई परि- 
वत्तेन न करना एक प्रकार का पूर्णत्व, शान्ति का एक प्रकार 
हो सकता है; पर यह मनुष्य का पूर्णत्व नहीं, आध्यात्मिक 
स्वरूप की शान्ति नहीं। जो मनुष्य परिस्थिति के अनुकूल 
अपनी स्थिति-रक्षा की ऐसी व्यवस्था करता है जेसी तिर्यक्‌ 
योनि के कुछ आ्राणियों ने जिनके खोपड़ी या रीड़ नहीं होती, 
अपनी खार मजबूत बनाने में, इतनी पूर्णता के साथ की है, 
उसे चरित्रवीर नहीं कहा जा सकता । चरित्रवीर वही है जो 
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अपने संसारे-त्तर को इतना ऊपर उठा ले जाता है जहाँ उसका 
आचरण, कम से कम अभी से बहुत कुछ अधिक अपने आदर 
के स्तर के अनुकूल हो | अवस्था के अनुकूल पूण व्यवस्था में एक 
सौन्दर्य, होता है, इसमें सन्देह नहीं; पर वह इस परिवत्तेनशील 
और नानात्व से परिपूर्ण संसार में दी काल तक स्थायी नहीं 
रहता । निरीह निर्दोष बालक का,सौन्दर्य अपना स्थान कर्म- 
शील यौवन के सौन्दर्य को दे डालता है, यौवने अपनी श्री 
प्रौद वयस की प्रतिष्ठा को दान करता और इसी प्रकार यह 
क्रम आगे चलता है। जीवन के मार्ग में कहीं कोई विभ्राम 
नहीं है। प्रत्येक कर्म की सफल सम्पन्नता किसी नवीन 
कर्म का प्रस्थान-बिन्दु है । 

इस विचार के साथ उन परंपरागत मतों का कुछ विरोध 
सा दीख पड़ता है जो स्व-सिद्धि को ही मानव-अयत्ञ का परम 
लक्ष्य मानते हैं | इस मान्यता में समाज की उन्नति या उद्धार 
की अपेक्षा वेयक्तिक मोक्ष का ही विशेष ध्यान है। इस वेय- 
यक्तिकता के आग्रह का कारण शायद बहुत कुछ धर्म का 
विधित्रद्ध होना, नानाविध नियमों से जकड़ा जाना ही है। 
समाज धर्म का उपयोग अपने रीति-रस्मों और संस्थाओं को 
चलाने में किया करता था और जो छोग इसमें अपनी आच्या- 
त्मिक उन्‍नति का कोई अवसर न पाते वे किसी मझुभूमि था 
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जंगल में निकल जाते, किसी मठ का आश्रय लेते अथवा किसी 
गिरिश्ज्ञ पर अपना आसन जमाते थे। इससे समाज के 
जीवन का प्रवाह रुक जाता, कुछ थोड़े से ध्यक्ति भले ही 
पूर्णता की चोटियों पर पहुँच जाते । पर यथार्थ मे इनका भी 
उद्धार हुआ नहीं कहा जा संकेता। उछार होने का मतलब 
केवल इतना ही नहीं है कि क्रोध और भय, दुःख और संकट 
से हमारा उद्धार हो, बल्कि एकाकीपन और अल्गाव से भी 
हमारा उद्धार होना चाहिये। यदि हमारा यह विश्वास है 
कि मनुष्यमात्र का परम भवितव्य एक है और श्र मनुष्य 
देवत्व लाम कर सकते हैं तो जब तक सारे जगतू का उद्धार न 
हो तब तक हम चेन नहीं ले सकते । सारे सर्म का केन्द्वस्थ 
भाव यही है कि सब मनुष्य पूर्ण हो सकते हैं, स्वान्तस्थ ईरवर 
को पा सकते हैं और सब्न जीव मांगवत जीवन के अन्दर एक 
दूसरे के साथ एक अदेख एकत्व-सूत्र में अविच्छिन्न रूप से 
वेंघे हं। जिस जीवात्मा ने आत्मा और शक्ति का योग प्राप्त 
फर लिया है उसे अपना जीवन केवल आत्मवुष्टि था निष्किय- 
करुणा सें ही नहीं वलिकिं सकिय कम में छगाना होगा । आत्म“ 
तृष्टि से वह तब तक संतुष्ट नहीं रह सकतो जब तक कि संसार 
दुखी द्वी बना हुआ है, उसके उद्धार का कोई उपाय नहीं वना 
है। कोई भी मरुप्य पूंणे आन्तरिक सामझ़त्य नहीं छाम कर 
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सकता जब तक कि बाह्य जगत्‌ का उसके साथ सामझस्य न 
हो ले। जब तक पृथ्वी पर ईश्वर का राज्य संस्थापित करने का 
ध्येय कार्य रूप में परिणत नहीं हुआ है तब तक संत-महात्मा 
अपना सारा जीवन बाह्य जगतू के उद्धार में लगाते और पृथ्वी 
पर उस आदर्श को बराबर उद्घाटित करने में छगे रहते हैं | 
जब तक संसार का उद्धार नहीं हुआ, तब तक किसी का भी 
यथार्थ में उद्धार नहीं हुआ । 

सदा उच्च से उच्चतर वस्तु को आ॥राप्त करने की चेष्य में 
लगे रूना ही भलाई है और स्व-संठ॒ष्टि ही बुराई | स्व-संतृष्टि 
का भाव हीन बुद्धि का निश्चित लक्षण है| किसी के लिये भी 
सबसे बुरी चीज यही हो सकती है कि वह अपने उद्चवतर ध्येय 
से अचेत हो जाय । जब तक ऊँचे उठने की पुकार अन्दर से 
आ रही है तब तक, चाहे कोई कितना ही पापासक्त हो, वह 
उन्‍नति-साधन मे समर्थ हो सकता है। विवेक-बुद्धि की मार 
आशा का स्थल है। जहाँ यह भाड़-फटक बन्द हो जाती है 
वहाँ जीवन मे मृत्यु ही रह जाती है। जो मनुष्य जितना ही 
उन्नत होता है वह आखिरी मंजिल को पहुँचने तक अपने 
आपसे उतना ही असंदुष्ट होता है| 

जिस किसी प्रकार का भी जीवन हो, वह यदि साथ है, 
उससे समाज को लाभ है तो वह सदाचार ही हैं। मानव- 
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जीवन की किसी भी अभिव्यक्ति को, यदि उससे उस क्षेत्र में 
आदश की संयत अनुभूति होती हो तो, हम तिरस्कृत नहीं 
कर सकते । पूर्णता या मानव जीव की अपने परम ध्येय के 
साथ पूर्ण संगति, मानव प्रकृति के जितने भी रूप हैं. उतने 
रूपों में प्रक८ हो सकती है। पवित्रता की प्रतिभा नाना रूपों 
मे अभिव्यक्त होती हे । भ्रीमद्भगवद्गीता का बचन है कि जो 
कुछ “धविभूतिमत्‌, सत्तमय, भीमत्‌ और बल्युक्त” है वह 
भागवत शक्ति की अभिव्यक्ति है ( अ० १०-४१ )। प्लेगे 
के रूप-संसार में असंख्य दिव्य रूप हैं, उतने ही जितने कि 
इस जगतू मे विविध पदार्थ हैं। खर्ग के राज्य मे असंख्य 
प्रासाद हैं । 

ऊपर उठने के इस प्रयास में, मंजिल तक न पहुँचे तो भी 
चेचेन होने का कोई कारण नहीं है; क्योंकि यह जो खेल है, 
यही असली चीज हे, बाजी मारना नहीं। हमारा अधिकार 
कर्तेब्य पालन करने का हे, करा लेने का नहीं । 

बुराई भाई के असाव की कल्पना है। भलाई के अभाव 
या कमी को ही बुराई कहते हैं। यह वह भलाई है जो बढ़ती 
और यह बतलाती जाती है कि अभी भछाई को कितना रास्ता 
ते करना है। अले-हुरे का परस्पर विरोध मौलिक नहीं है। 
सच बात तो यह है कि सारा संघर्ष अच्छे और अधिक अच्छे 
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के बीच में, या बुरे और अधिक बुरे के बीच में होता है। 
भले-बुरे की कोई बात नहीं है, जो कुछ मेद है वह ऊँच-नीच, 
श्रेष्ठ-कनिष्ठ का है। दूसरों को बुरा बता कर अपने मत को 
भल्य सिद्ध करने का प्रयत्ञ हमें छोड़ देना चाहिये। विरोधी 
को निकम्मा समझ कर त्याग देना ठीक नहीं, बल्कि उसके 
साथ सहानुभूति का व्यवहार करना चाहिये और उसकी'बात 
सममभ लेनी चाहिये। अपने चिरप्रोषित आदर्शों के विरोध का 
प्रसन्नतापूवक सामना करना बड़ा कठिन हो सकता है, पर यहीं 
अध्यात्मप्रषण जीव बाजी मार ले जाता है। जो कुछ है 
और जो कुछ होना चाहिये इन दोनों के बीच में जो विरोध 
है उससे आध्यात्मिक पुरुष बगावत नहीं करता | उसका जीवन 
की स्वीकार करना केवल इतना ही नहीं है कि जीवन जेसा 
कुछ है उसे वह अपना लेता है, बल्कि ऐसे जीवन को जो 
छोग अस्वीकार करते हैं उन्हें भी वह अपना लेता हे णो 
छोग एक प्रकार के जीवन के लिये दूसरे प्रकार के जीवन के 
विरुद्ध खड़े हो जाते हैं उनकी सी क्षुब्घता और निराशा उससें 
नहीं होती । उसके छिये असहिष्णुता अधर्म हे। जो सचाई .- 
और निःस्वार्थता वह अपने अन्दर मानता हे बही सचाई और 
निःस्वार्थता वह अपने विरोधी के अन्दर भी जान कर उसका 
सम्मान करता है । जो धर्म राष्ट्रीय ईश्वर अथवा प्रतिशोध 
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लेनेवांले रण-देवता को नहीं बल्कि बिश्वव्यापक प्रेम को 
परमेश्वर मानता है, उसकी यही सीख होती हे कि विरोध 
के सामने घीर और क्षमाशीरऊू बंनो और विरोध-विह्वं ष के 
वशीभूत होकर जो छड़ने-कगढ़ने आते हैं उनके साथ 
महुता और आध्यात्मिकता का व्यवहार करो। हम छोग 
सहज ही यह मॉन लेते हैं कि जो हमारे धर्म का अनुयायी 
नहीं है वह नास्तिक या काफिर है, अथवा हम जो कुछ 
मानते हैं उसे जो नहीं मानता वह या तो सूखे है या 
बदमाश है। किसी का भी जो मत बना वह क्यों बना 
और हम छोगों के उद्देश का कारण हुआ, इसे जानने में 
उस व्यक्ति की पुष्ठभूमि, स्वभाव, शिक्षा और ऐतिहासिक 
संस्कार-पेरम्परा को थोड़ा समझ लेने से बड़ी मदद मिलती 
है। दूसरे के विचार-बिन्दु को समझना न केवल उसे क्षमा 
कर देना, बल्कि उसका आदर करना और अन्त में उसे 
अधिक उदात्त सामझस्य की ओर खींच छाना है। पुराणे- 
तिहास में हिरण्यकशिपु और रावण अशुम के अवतार हैं, 
पर फिर भी थे मोक्ष के अधिकारी माने गये । कारण, 
वीर्व के सम्बन्ध भें उनकी जो कुछ भावना थी उसके 
अनुसार अपने जीवन को घनाने के लिये उन्होंने दीघेकाल 
तक निरन्तर महान्‌ प्रयास किया था। रावण का महामीषणं 
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राक्षस रूप सीता को हर ले जाने और राम को जीतने की 
उसकी भोहान्ध हुब्वेष्ठा, इन सबके भीतर, हम देखते हैं कि 
असंख्य मानस प्रतिक्रियाएँ और उदार प्रेण्णाएँ भी हैं। 
सीता के व्यक्तित्व के लिये उसके हृदय में विलक्षण आदर था। 
राम का वह कट्टर शत्रु था, पर यह स्मरण रहे कि जखम जितने 
गहरे होते हैं, क्रोध उतना ही गहरा होता है। मानव 
जाति के जिन नमूनों को जानने के लिये कोई कष्ट हमने नहीं 
उठाया उनसे अपने आपको श्रेष्ठ मान कर उस अहंमन्यता 
से फ़ूछ उठने की प्रद्ृत्ति को हम छोग त्याग दें। जीवन के 
निर्माण-कर्म की अनन्त अभिव्यक्तियाँ हैं। प्रत्येक अमि- 
व्यक्ति का अपना एक खास मूल्य है। निर्माण-कर्म के हर 
नमूने का अच्छा रूप भी होता है और बुरा रूप भी। हम 
चाहे जो कुछ भी कर उसे करने का एक सही रास्ता होता है 
और एक गलत भी । 

भगवान्‌ के इस संसार मे कोई भी चीज केवल बुरी नहीं 
है। आम तौर 'पर जिसे घुराई कहते हैं उससे सामना पड़ने पर 
क्रोध से भर जाना बहुत बुरा है। ऐसे प्रसड़ मे चित्त की 
चृत्ति मान लेने और आगे बढ़ने की होनी चाहिये । जगत्‌ में 
घुराई को प्रेम की पूर्ण सहानुभूति और समझ के द्वारा मान 
छेना होगा। यहाँ उदारता या क्षमाशील्ता की कोई वात 
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नहीं, वल्कि न्याय की बात है जो उदारता और क्षमाशील्ता, 
दोनों से वडी चीज है; यह वह न्याय है जो मनुष्य को, जो 
कुछ वह है उसी रुप में ग्रहण करता है और उसकी दहुबलता 
और उसकी सबवता, दोनों ही अवस्थाओं में उसे प्यार करता 
और यह समझता है कि एक सुम्दर स्वभाव किस प्रकार 
बलात्‌ वह चीज बना दिया गया जिसे संसार अपराध या पाप 
कहता है। हममें से कौन यह अभिमान कर सकता है कि 
अदन के उद्यान मे ईव के आचार की अपेक्षा हमारा नेतिक 
आचार अधिक श्रेष्ठ है , यद्यपि हम जानते हैं. कि उसके 
आचार का परिणाम कितना छुःखद हुआ । यदि हम लोग 
उस युग और परिस्थिति में होते तो यह निश्चित रूप से नहीं 
कहा जा सकता कि हम लोगों का आचरण उससे भिन्न होता | 
-जगत्‌ के सबसे बड़ दुराचारी मनुष्य का भी नेकनीयत होना 
मान लेना ही वह बुनियाद है जिसपर साहसिक सहयोग का 
स्थापित किया जाना संभव हो सकता है। अपने विरोधी के 
साथ वर्त्ताव का सबसे अच्छा तरीका यही है कि उसपर विश्वास 
किया जाय । सच्चे आध्यात्मिक पुरुष को न कोई भय होता 
है न क्रोष । यह किसी हिस्दू संन्यासी का नहीं बल्कि एक 
यूरोपीय तत््वज्ञ का कहना है कि जितना ही अधिक “कोई वीर 
पुरुष प्राकृतिक पदार्थों को” उनके असली रूप में “देख लेता 
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है” उतना ही अधिक वह यह अनुभव करता है कि भय और 
क्रोध के लिये कहीं कोई स्थान नहीं है. और उसका काम केवल 
इतना ही है कि वह “मलाई करे और आनन्दित हो”, परन्तु 
ऐसा जीवन, स्पिनोजों खीकार करते हैं, “उतना ही कठिन है 
जितना कि वह दुरूम है |” 

और फिर यह वात भी है कि ऊँचे से ऊँचे पेढ़ भी खर्ग 
को स्पर्श नहीं करते। अंगरेजी मे इस आशय की एक 
लोकप्रिय चढ॒ष्पदी है कि, “हम छोगों में जो सबसे बुरे हैं 
उनसे कितनी ही अच्छाई भी है और जो सबसे अच्छे हैं 
उनमें कितनी ही बुराई भी, इसलिये हममें से किसी की भी 
यह शोमा नहीं देता कि अपने आपको छोड़ कर वाकी 
सबकी बुराई करे |” 

हम लछोगों में जो श्रेष्ठ है उनमें भी कोई डुबछता, किसी 
प्रकार की पंशुता, कोई वंशानुगत दुर्वांसना, कोई प्रमाद 
अथवा अपने गुंणों का ही स्वाभिमान अतिरंजन जेंसी कोई 
न कोई कमजोरी होती ही है। इन कमजोरियों का जोड़- 
तोड मिलाकर विश्वप्रकृति चाहे तो एक ऐसी स्थिति निर्म्माण 
कर सकती है जिसके नायक की अति दारुण दुःख का सामना 
करना पड़े । ऐसे दुःखबीर नायक हम छोगों को इसलिये 
प्रिय नहीं छगते कि उनकी-सी कमजोरियाँ हमारे अन्दर मी 
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हैं बल्कि इसलिये प्रिय छगते हैं कि दुद्देव ने उनपर दुःख 
ढाह है। कमजोरियाँ तो सबमें ही होती हैं, उनके उस 
दुःख का कारण हमें दुदंव ही दीख पढ़ता है और उनके साथ 
हमारी सहानुभूति हो जाती है। ऐसे भी मनुष्यों के उदा- 
हरण मौजूद हैं जिन्हें संसारने तो असाध्य हुराचारी मान 
लिया पर उनमें सच्ची साधुता के कुछ ऐसे छक्षण भी दीख 
पड़े बिन्हें देख कर आश्चयंचक्रित होना पढ़ता है। उत्तम 
भाव के पतन और अधम भाष के उत्थानवाले इन उदाहर्णों से 
दूसरों की निनन्‍्दा करते हुए. हम लोगों को बहुत ही सावधान 
होना चाहिये। बहुतेरों की हुराचारिता का कारग तो 
पेचीदा सामाजिक दृत्तियों से उत्पन्न हुआ वह वातावरण ही 
होता है जिसे हम सभी निर्माण करते हैं पर जिसके लिये 
हममे से कोई भी ब्वक्तिश। और प्रत्यक्षरुप से जिम्मेदार 
नहीं है। बड़े बड़े कलाकार यह दिखलाते हैँ कि किस प्रकार 
विफलता मात्र ही आशेलो की विफंलता के समान अपरिटार्य 
है। इसके अतिरिक्त बहुतते अनुचित कम बुद्धि के प्रमाद 
से दोते हैँ, हुदय की सराबी से नहीं । किसी को निम्दित या 
दण्हित करने से फोई छाम नहीं होता । जह्म रुप ऊे अन्दर 
जो दुष्ट मनोरेग और चुद्धि के प्रमाद छिपे रटते हूँ उन्हें संयत 
किया जा सकता है और धीरे धीरे उन्हें सीख दे दे कर जीवन 
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का नया सान और 'नयी व्यवस्था ग्रहण करने योग्य समुन्नत 
किया जा सकता है | 
परम्परागत आचारघधर्म के विरुद्ध आजकल जो विद्रोह 
खड़ा हुआ है, वह विवेकबुद्धि के जागरण का लक्षण है। प्रायः 
कुछ थोड़ेसे ही छोग जो अपने कुसंस्कारों को त्याग कर उस 
असली चीज पर आ जाते हैं जिसकी महत्ता और उत्तमता 
प्रचलित रूढ़ियों से पूरे तौर पर प्रकट नहीं हो पाती, नीति- 
शासत्र के विधानों को बदलवा देते हैं। आचारघधर्म का 
प्रत्येक सुधारक रूढ़िवादी की दृष्टि में धर्मद्रोही बन जांता है, 
क्योंकि रूढ़िवादी चिन्ताशील बुद्धि की विलक्षण कर्मण्यता की 
अपेक्षा प्रचलित आचार की सहज सुखद अकमंण्यता को 
अधिक पसन्द करता है। समाज में जो रिवाज चल जाता है 
वही आचारघधर्म हो जाता है और जो कोई उससे मित्र 
आचार का आग्रह करता है उसकी गिनती अनाचारियों में 
होती है। परन्तु यही नवीन आचार दूसरी पीढ़ी में जाकर 
अपना नेतिक मूल मनवा लेता और उसके भी बाद की पीढ़ी 
में परम्परागत आचार का अज्गभ बन जाता है | : प्रत्येक समय में 





१ संसार जिसे “पाप” कहता है उसका भो एक स्थान है । 
एक मंध्ययुगीन सन्‍्त ने पाप को “भाग्यवान्‌” कहा है, क्योंकि 
भागवत भ्रेम के उद्घाटन का थद्दी कारण हुआ । 
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ही कुछ छोग ऐसे होते हें जो उस समय की जीवन-सम्बन्धिनी 
कल्पना के आगे बढ़े हुए होते हैँ, कुछ उस कल्पना के पीछे 
डठे रहते हैं और बहुसंख्यक छोग उसके आस-पास रहते हैं । 
पहले बागी, दूसरे अपराधी और तीसरे स्वेसाधारण लोग होते 
हैं। उन्नति का सारा काम वागियों द्वारा ही होता है। 
रूढिवादी अपरीक्षित सूत्रों से ही सन्तुष्ट रहतें और अपना 
समय दूसरों को बदनाम करनेवाले सब्चे-झठे किस्सों के कहने- 
सुनने का आनन्द लेने में बिताते हैं। इन कित्सों से प्रायः 
जीवन की वह असलियत जाहिर होती है जिसका किसी सरल 
सूत्र के द्वारा निबंचन नहीं हो सकता । यहूदियों के फारिसी 
सम्प्रदायवाले विधिपालन में बड़े आचारनिष्ठ और अपने ऊपर 
होनेवाले अन्याय से बेसे ही उदासीन थे; पर उनकी इस 
कीत्ति से कोई विशेष उपकार नहीं होता । यन्त्रवत्‌ विधि- 
पालन में जीवन बिताना पथरीली चद्दानों पर मठकते रहना है 
जहाँ श्री-शोभा या झदुता की कोई हरियाली नहीं । आचार 
की विधियों का श्रद्धापूवेक पालन निस्सन्देह अच्छा है, पर इस 
विषय मे आततायी होना दुराचार है। आचारशासत्र हमारा 
पथप्रदर्शक, पथ का दीपस्तम्म है, पर उसी को यदि हम 
ईश्वर मान ऊे तो वह हमारी बुद्धि के नेन्नों को अन्धा बना 
देगा और दुराचार मे ढकेल देगा। यदि आचारशासत्र की 
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लीक पौटते रहना ही धर्म मान छे तो हम कोई उन्नति नहीं 
कर सकते। जीवन आगे बढ़े चछने का एक साहसिक कमे 
है, पहले से- बेधा-बंघाया कार्यक्रम नहीं। यह वह खेल है 
जिसके नियम कभी यंथावत्‌ नहीं जाने जा सकते। कोई 
ताक्ष्विक विधान उत्तम जीवन जीने में सहायक नहीं हो सकते, 
सहायक हो सकती है केवछल वह जीती-जागती इच्छा ही जो 
विकासक्रम के लक्ष्य और जगत्‌ के उद्देश्य के ,साथ सहयोग 
करनेवाली हो । अभी जो सावंत्रिक अशान्ति दीख पढ़ती है, 
इसमें ज्ञान की चृंद्धि और नेतिक आचघारों तथा सामाजिक 
संस्थाओं के इतिहास का बुद्धिपूवेक अनुशीलन ही कारण है| 
बहुतसे शिक्षित अब यह अनुभव कर रहे हैं कि हम लोग 
एक ऐसी विवेक-पद्धति की मान रहे हैं जिस पर हमास 
विश्वास नहीं और ऐसे कत्तेव्यों का पालन कर रहे हैं जिनका 
हमारे लिये कोई अर्थ नहीं । सदाचारी जीवन की वत्तमान 
कल्पनाओं का वे विरोध करते हैं और इनसे अधिक अच्छे 
आचारों का प्रवत्तेन कराया चाहते हैं । यदि किसी ऐसे नवीन 
आचार से समाज के भाव और संस्कार कॉप नायें तो यह उस 
आचार के विरुद्ध कोई दलील नहीं है। यह जो कहा जांता 
है कि आधुनिक काल के हम लोग अपने पूव॑जों की अपेक्षा 
आचरण में बहुत टीले-ढाले हैं, इसे सर्वथा सत्य या अपने डियें 
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अपकीत्तिकारक मानने का कोई कारण नहीं है। बहुतसी 
चीज ऐसी हैं बिन्हें उन्होंने सही माना था, पर अब हम लोग 
उन्हें ग़लत करार देते हैँ । हम लोगों की रुचि बदल गयी है | 
कोई समय था जब अपनी पत्नियों को बेचना बुरा नहीं समका 
जाता था। गुलामों के सूली पर चढाये जाने से सहृदय 
सेनेका के भी चोट नहीं ल्गती थी। सीजर ने गाल देश 
पर जो चढाइयाँ कीं उनसे” हमारा वत्तेमान महायुद्ध किसी 
प्रकार कम भयानक तो नहीं रहा; पर सीजर जिस मजे से युद्ध 
का समर्थन कर सकते थे उस मजे से हम लोग तो थयुद्धों का 
समर्थन नहीं कर सकते । सदाचार के क्षेत्र में प्रकाश घुघला 
है, तारे एक जगह स्थिर नहीं । पर एक विचार से; हम 
लोग अपने इतिहास के कुछ पूर्वतन समयों के छोगों की 
अपेक्षा निश्रय ही निकृष्ट हैं। हमारी कठिनाई यह नहीं कि 
हम किसी नमूने को सामने रख कर उसका अनुकरण नहीं 
करते, बल्कि यह है कि हम छोग अपने आपको बहुत ही 
दुबंठ और अयोग्य समझते हैँ । हमारे जीवन और चिन्तन 
में एक निश्सार्ता का-सा भाव-रहता है। यदि वत्तेमान पीढ़ी 
को इस महादोष से मुक्त करना अमीए है ते दम लोग वबीर्व 
की भूमिका पर कर्म करना सीखें, चाहे उस कमे की दिशा 
कुछ भी हो । वीर इृढ़ता और तपस्या, उंयम ओर त्याग, 
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मानवता और सहिष्णुता के बिना, अर्थात्‌ संक्षेप सें, परिस्थिति 
को अहण कर लेने और साहस के साथ आगे बढ़ने के विधान 
का पालन किये बिना सम्भव नहीं । 


पारिवारिक जीवन 


मानव जीवन के भौतिक, प्राणिक, मानसिक, भाविक, 
छाछित्यिक और नेतिक, सभी विभिन्न अंग पवित्र हैं, क्योंकि 
दिव्यतर जीवन की ओर हमारी उन्नति के ये समी साधन हैं | 
शरीर की उपेक्षा करने या प्राणों को सुखा डालने का कोई 
प्रयोजन नहीं है। अपनी प्रकृति के जो जो अंग हैं उन सब- 
को, उनके जो परम उन्नत रूप हो सकते हैं उन रूपों मे, स- 
समृद्धि और सर्वाज्ञ सामझस्य के साथ व्यक्त करना हमारा 
उद्देश्य होना चाहिये | काम-वासना को हमें वह चीज समभकर 
अहण करना चाहिये जिससे हम विवाह-संस्कार के द्वारा अपना 
समुन्नत जीवन निर्माण कर सकते हैं | सुषुत्त वा अचेतन मन 
की वासना के मढ़काये उसीके अधीन हो जाना उसके वासत- 
विक रूप और अमभिप्राय को मिटा डालना है, फेवढ एक 
प्रकार की अव्यवस्था और अराजकता है । 

जो विवाह सब पकार से पूर्ण होता है उसमें दाम्पत्य- 
सहवास परम पवित्र होता है; और वह आन्तरिक शोभा का बाह्य 
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लक्षण होता है। सच्चा प्रेम तमी होता है जत्र दोनों का परम 
लक्ष्य एक हो; दोनों उस एक ही रुक्ष्य के साधक हों और 
दोनों के दो जीवन एक होकर उसपर उत्सग हों। पति और 
पत्नी एक दूसरे को वरण करते हैं और दोनों परस्पर की विब- 
मताओं को मिलाकर एक सुन्दर सम्पूण जीवन निर्माण करते 
हैं । दोनों को अपना सम्बन्ध सच्चा बनाने का एक होकर पूर्ण 
प्रयक्ष करना पड़ता है और इस प्रयक्ष में जो जो कठिनाइयाँ 
आती हैं उन सबका प्रसन्‍्नतापूवंक सामना करनां पड़ता है। 
इस प्रयत्ञष मे वे तभी सफल हो सकते हैं जब वे धेयें और 
संयम, क्षमा और उद्रता के अम्यासी और सदा सावधान 
हों | मनुष्य के अम्दर जो दुबंलताएँ हैं, मनुष्य की बुद्धि उनका 
बहुत कुछ संस्कार करती है, पर यह संस्कार कभी पूरा नहीं 
होता । मनुष्य अपनी जागती हुई सुध-बुध की अवस्था से भी 
पूण बुद्धियुक्त प्राणी उतना नहीं. जितना कि सतत बुद्धियुक्त 
होने का प्रयास करनेवाल्ा प्राणी है। विवाह जीवन का वह रूप 
है जिसमे सुख भी है और उतना ही दुःख भी । विवाह-विच्छेद 
जो पाश्चात्व देशों भे इतने हो जाया करते हैं उनका कारण यही 
है कि छोग गलती से यह मान लेते हैं कि विवाह एक बढ़े ही 
आनन्द की चीज है और जब उस आनन्द मे खलल पड़ता है 
तो यह सोचने छूगते हैं कि ऐसे विवाह-बन्धन को तो तोड़ दी 
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डाल्ना चाहिये। इन विच्छेदों का कारण सामान्यतः पति या 
पत्नी का व्यमिचार और दामपत्व-प्रेमविरोधी आचरण नहीं 
चल्कि स्वभाव और रुचि का ही 'परत्पर-वेषम्य हुआ करता है। 
यदि हम इस बात को समझ रखे कि विवाह अनेकों विद्न- 
चाधाओं और दीघेकालीन अयक्ों में से होकर दो व्यक्तियोँ की 
शक साथ उन्नति करनेवाली 'एक संस्था है; तो जो फीई कठि- 
- नाई हमारे सामने आयेगी उसे हम और भी अधिक प्रयास 
करने का एक अचसर जानेंगे। विवाह की पू्णता अपने उद्देदेय 
की परम सिंद्धि है। इसके लिये यह आवश्यक है कि पति-पत्ी 
में परस्पर चाहे जितनी 'नासमझी या अनबन हो, समय समय 
'पर चाहे जेसा क्रोध आ जाय या क्षोम हो 'जाय, स्वभाव की 
विंचिचता और किसी 'प्रकार क्री विषमता, 'बीच में 'आकर खड़ी 
हो जाय, और तो क्या मै यहाँ तक कहूँगा कि परस्पर पाप 
भी हो जाय तो भी दोनों को 'एक “दूसरे के साथ छंगे ही रहना 
ध्चाहिये | अल्ग 'होना, तलाक देना हर 'हालत में नीचे गिरना 
'है। तलाक देने पर उतारू थे ही छोग होते हैं 'जो दुबंह हैं, 
अविकसित आत्मा हैं, जो 'आरोग्य और वेषयिक सुख को ही 
भसानव जीवन का ध्येय समझते हैं, आन्तरिक उन्नति और 
'पूणंता को नहीं । विकसित आत्मा गहरा घाव छगने पर भी 
'दुःख को एक बलवर्द्धक वस्तु के रूप में अहण करते है, नेतिऊ 
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बलहीनों का यह काम नहीं। पुरुषों की अपेक्षा स्त्रियों ने 
अधिक क्षमाभीलता दिखायी है। वे बिन्हें प्यार करती हैं 
उनके द्वोषों और अपराधों को भी भूल जाती हैं। उनके 
अन्दर कोई आध्यात्मिक माधुये है. जिसे हमे भी प्राप्त करना 
चाहिये। 
बच्चों का होना उच्चतर जीवन में बड़ा सहायक होता है । 
बच्चों के लिये माता-पिता के हृदय में जो सहज प्रेम होता है 
वह बच्चों के भात्र और अनुभव के साथ 'मिल जाने से ही 
प्रक: होता है। कुछ समय से ग्रह एक बड़ी ही विचित्र 
अवस्था उलतन्‍्न हुई .दीख पढ़ती है कि माता-पिताओं को अपने 
ब्रन्‍्वों की कोई परवा नहीं, वे उनकी स्बथा उपेक्षा करते और 
उनके प्रति अपने कच्तंव्यों को भुछाकर अपनी ही मौज में छगे 
रहते हैं । यह भी सुनने मे आया है फि बंच्चों के लिये सरकारी 
पालन-गृह बने हैं। पर ऐसे पालन-गहों से छोग कभी सुखी नहीं 
हो सकते | बच्चों के विविध अंगों की उन्नति के लिये मातृ- 
पितृ-स्नेह और बोध की आवश्यकता होती है । माता-पिता को 
स्थानापनन करनेवाली,और कोर चीज नहीं हो सकती । माता- 
'पिता का आध्यात्मिक जीवन जितना ही प्रगाद होगा उतना ही 
कम थे अपनी जगह किसी दूसरे को देना चाहेंगे । विवाह- 
'विच्छेदों के ऑकड़ों से यह मादम होता है कि ऐसे ही विवाहों 
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के विच्छेद होते हैं जहाँ बच्चे नहीं होते। अधिकाश रित्रियों 
और पुरुषों में भी बच्चा होने की छाल्सा होती है और जब 
तक यह छाल्सा मौजूद है तब तक विवाह का अमिप्राय जीवन 
का चिरंतन संग ही हो सकता है। 

_ आधुनिक अशान्ति की यह चेतावनी है और यह बिलकुल 
सही है कि ऐसा रुदाचार जो अवसर पाते ही सत्‌ के बन्धन 
से निकल भागना चाहता हो और किसी तरह के बन्धन से ही 
बेंधा हो, जिसका आधार अज्ञान और बाहरी दबाव हो वह 
कोई सदाचार नहीं है। जिस संयम का आधार ज्ञान है वह 
उस निर्दोषिता से अच्छा है जिसका आधार अज्ञान है। आधु- 
निकों का यह आग्रह ठीक है कि एक-पतित्रत या पत्नीत्रत 
निश्चय ही एक महान्‌ आदर्श है पर यह विचार करने की बात 
है कि जिस व्रत से छाखों स्त्रियों को दाम्पत्य-सुख से वश्चित 
होना या वेश्याद्ृत्ति को स्वीकार करना पड़ता है वह व्यवहार 
में कहाँ तक ठीक है। बात यह है कि विवाह-सम्बन्ध के 
नियमों की अति कठोरता उतनी ही बे-जिम्मेदारपने की बात 
है जितनी नियमों की दिलाई । स्त्रियों और पुरुषों के लिये 
एकसा ही आचारधर्म या नेतिक विधान होने के हेतु आचार 
का मान नीचा करना नहीं बल्कि ऊँचा करना जरूरी है। यह 
नहीं कि स्त्रियाँ नीचे गिरकर पुरुषों के बरावर हो जायें, बल्कि 
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यह हो कि पुरष ही ऊपर उठकर स्त्रियों की बराबरी मे आ 
जाये । आधुनिक शान ने स्त्रियो को उन सब दुद्दंशाओं से मुक्त 
कर दिया है जो युग-सुगाम्तर से वे अब तक भोगती चली 
आयी थीं, पर उनके ये नव-स्वातंत्य और अभिनव शान, 
चाहे वे कितने ही भयानक हों, हम छोग जब तक वस्तुस्थिति 
का श्रद्ध/-विश्वास और साहस के साथ सामना करते रहेंगे तब 
तक, हमारा विनाश नहीं कर सकते । यह बिल्कुल सही है कि 
इस एक जमाने से दूसरे जमाने मे पहुँचने की अवस्था में कुछ 
अनिष्ट परिणाम हो सकते हैं। स्कूलों में पढ़नेवाली आजकल 
कन्याएँ. अपने दामत्य-सुख के विकास के विपय में पिछुले 
समय की स्तियों की अपेक्षा अधिक दल हैं। आधुनिकता की 
उनकी बाते सुनकर आचार-निष्ठ कमेठों के हृदय दहल जाते 
हैं। जिन कालेजों और स्कूलों मे बालक-बालिकांओं की एक 
साथ पढ़ाई होती है वहाँ आचार भ्रष्ट करनेवाली अनेक उत्ते- 
जनाएँ होती हैं । 

स्त्रियों की अशान्ति का असली कारण यही है कि उन्हें 
बेसा कोई कार्य करने को नहीं मिलता जिसमें उनके समय और 
सामथ्ये का सदुपयोग हो । बायरन कवि की यह उक्ति है कि 
“पुरुष का प्रेम पुरुष के जीवन की एक अंछग-सी चीज है, 
पर स्त्री का तो वह सारा जीवन ही है ।” हम सभी यह सम- 
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भते हैं कि स्त्री का स्थान उसका घर है, पर घर उंजडंतें जा 
रहे हैं। मिलं-मशीन के कारण घर का काम-घन्धा कैम 
हो गया, घर॑ की जगह होटल ,ने ले ली, इससे बहुंतसी ऐसी 
शक्ति ज॑मों हो जाती है जिसेंके लिये कोई काम नहीं रहता । 
पृत्ति अपने काम में; पहले की अपेक्षा बहुत हीं अधिक; व्यस्त 
रहता है और स्त्री का समेय काटे नहीं कठता । कोई ऐसा काम 
न होने से कि जिसमें उसका मन हूंगंता; वहं, दुखी और 
वातव्याधिग्रस हों जाती है, उंसकां जीवन निरथेक, निरुद्देश्य 
हो जाता है। एऐंशी अवस्था में यदि वह अपने रुपये ओऔर 
अबकाश के द्वारां अपना खांछी समये खेल-खिलवार्ड या मूंखेता, 
मौज और अपनी छाढसा की तृप्ति से पूरा करती है तो इसके 
- लिये हम उसे दोषी नहीं केह सकते | उसके जो काम पहले 
था वह जाता रहा और नथा कोई काम अभी तक उसके हाथ 
मं नहीं आया है। विवांहित जीव॑न अब पह जीवन महीं 
रहा जो ख्ं पूणे समझा जाय था जिसमें सारा जीवन छंग 
सके । जब चिवाहितां स्त्रियों का यह हींछ है तब उन स्त्रियां 
का और भी कितना बुरा हांठ होगा जो अविधवांहिता हैं, सन्‍्तीन- 
रहित विघवाएँ हैं अथवा व्यक्तिप्रधान सैमाजे की ऐसी 
विधवाएँ हैँ जिनके बच्चे चालियस अथवा विवाहित होने परे 
उन्हें तयाग देते है । सारे झगड़े की जड़ य॑ंही है कि स्त्रियों 
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के करने के लिये पर्यात काम नहीं है। रिक्त जीवन की 
नीरसता उन्हें अंप्राकृतिक मार्ग में लिये जा रही है और 
उचित यही है कि उन्हे उनके खंभाव और रुचि के अनुकूछ 
कार्य भ॑ लगाया जाय | 

'विपयानन्द के लियें आधुनिकों के चित्त में जो अत्यधिक 
आदर है वहं ठीक नहीं है। जो क्रिया मन की लहर से उंठती 
पर बुद्धि की विवेक-घारा से नहीं मिलती वह जहाँ के तहाँ 
हीं छौंट आने, पश्षु के पशु हो बने रहने की एक क्रियामात्र 
है। संयम का जो स्थान है उसको अधिकारी विवेक है, उस- 
पर मनीवेग की बेंठने ने देंना चाहिये। आत्माभिव्यक्ति और 
इन्द्रियासंक्ति दोनों एक चीज नहीं हैँ ।' यह कहना, तत्त्वतः तो,' 
विलकुल सही है कि हम छोगों को स्वतंत्र रहना चाहिये 
किन्हीं ऐसे नियमों से अपने आपको न बाँध लेना चाहिये जो 
अन्दर से ही न उत्न्न॑ हुए हों; पर ऐसा करने की अनुमत्ति 
असंस्कृत बुढधिवाले मनुष्यों को दे देना उन्हें महाविंपद्‌ में फोंफ 
देना है। अन्दर के नियम बाहरी नियमानुकततन से उत्पम्न होने 
हैं और इन बाहरी नियमों को न मांनने की स्वतंत्रतों उन्हीं 
लोगीं को प्राप्त होती हैं जो उनकी आवध्यक्ता की अवर्स्था 
से ऊपर उठें रते हैं । जब तक कोई व्यक्ति उसे स्वतंत्रता फो 
प्रात नहीं कर लेता नत्र तक तो उससे बाहरी नियमों का 
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अभ्यास कराकर उसकी सहायता करनी ही पड़ती है। नवयुवक 
और अन्य अविकसित प्राक्ृत बुद्धिवाले मनुष्य इस योग्य नहीं 
कि आप ही अपने कानून बनकर क्षणिक विषय-वासना के वश 
होकर चाहे जिससे जीवन का सम्बन्ध जोड़ छे। विवाह के 
स्वरूप ओर उद्देश्य के सम्बन्ध में मिथ्या भावनाओं से प्रेरित 
होकर, विवाह को एक बहुत मामूली चीज समझकर, बिना 
सोचे-समझे; विवाह करना-कराना कदापि श्रेयस्कर नहीं। ऐसे 
भी विवाह अब होने छगे हैं जो एक घंटे से अधिक नहीं टिक 
पाते, पर परम आधुनिक लोग उसे भी जब “जायज कहते हैं 
तब विवाहसम्बम्धी उनकी कल्पना पर तरस आता है। आज- 
मायशी शादियाँ भी होने छगी हैं, पर आजमायशी शादी 
बिना व्याह के ही किसी को अपने घर मे रख छेने का दूसरा 
नाम है। इन सब प्रकारों में पू्वे-परंपरा की ही अवहेलना 
नहीं बल्कि जाति के भावी कल्याण की भी उपेक्षा है। विवाह 
का एकमात्र उद्देश्य आधभ्यात्मिक अनुभूति नहीं बल्कि इन्द्रियों 
का विषय-भोग बन गया । नियमानुशासन के विरुद्ध खड़े होने- , 
वाले इस अमिनव उत्साह और विद्वोहइ्डत्ति के नशे के पहले 
गुलावी रंग में कया स्‍त्री और क्या पुरुष वढ़ी खुशी से इन्हीं 
के अधीन हो जा सकते हैं, पर जब वे समभने योग्य होंगे तब 

यह अनुभव करेंगे कि यह चीज दास्पत्य-सुख की दृष्टि से 
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या अध्यात्म की दृष्टि से, किसी भी दृष्टि से उनके फायदे की 
नहीं है । 


आधिक सम्बन्ध 


किसी चीज का यदि दुरुपयोग होता हो तो उसका यह 
मतलव तो नहीं है कि उसका सदुपयोग नहीं हो सकता | 
विज्ञान हमें बराबर वह हाक्ति और वे यन्त्र दे रहा है जिनका 
यदि बुद्धिमानी के साथ उपयोग किया जाय तो उससे हम 
लोगों के लिये अपनी प्रकृति के बड़े बड़े तूफानी पहलुओं से 
अपने मानवोचित गुणों की रक्षा करना सम्मव हो सकता है | 
विज्ञान सारे मानव समाज को सुसंस्क्ृति और सुख-शाम्ति के 
बेसे अवसर दिला सकता है जेसे गुलामों के होने से प्राचीन , 
यूनानियों को प्राप्त थे । किसी का घर्म यह नहीं बतछाता कि 
हाथ का कता-बुना कपड़ा मिल के कपडे से अच्छा होता है 
या बेल्गाड़ी मोट्रगाड़ी से श्रेष्ठ है । केवल हमें इस वात का 
ध्यान रखना होगा कि हम मशीनों के गुछम न बन जाये । 
इन मशीनों का ऐसा दुरुपयोग न करना चाहिये कि जिससे 
मनुष्यों को उन अन्धेरे तहखानों और घूमाच्छादित नगरों में 
रहना पढ़े जहाँ से हरे खेतों और नीछे आकाश की कोई 
भलक तक नहीं मिलती" 
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परिश्रम और अवकाश ( मिहनत और फुर्तत ) में हम 
लोग जो भेद करते हैं उसका कारण यही है कि हम छोग अपने 
काम में अपना मन नहीं छगाते। मन का वह पूर्ण और 
सक्रिय योग नहीं होता जो किसी भी कर्म को आनन्ददायक 
बना देता है ।, हम समाज़ को उसके जीवन की आउन्वृश्यक 
वृस्तुएँ जा, देते. का काम उद्वःग, के साथ करते: है।। हमें 
चाहिये, यह क्लि्‌ हम काम की आनन्दद्ायक, बन्नाचं- और काप़ 
करनेवाले, उस काम के स्बन्धृ के सारे प्रव्नन्धों, को उत्तम बनाते 
के इच्छुक हों... - 

जिन, आव्ज्युकताओं, से , प्रेरित होक़र मनुष्य अपना, बुर्तान्न 
उनके. अनुक्ूछ बना. लेता है वे आवह्यकताएँ, या-तों, भौतिक, 
और क्ार्थिक्र दोती हैं जेंसे.घुन्त, इन्द्रिय-सुज़, पद और अधि- 
कार, अथवा सामाजिक और आध्यात्मिक होती: हैं जेसे, सचाई,- 
शान, पक्षपातन्राहिंत्य, सहांनुभूति, समर, लेने, की इत्ति, 
स्ायकारिता, और सेवाभान्र | हम-जो-काम, करते. हैं: उसमेः 
हमारी केवल,वह वणिकृद्ृत्ति,.ही.न होनी चाहिये ज़ो; भौतिक 
मूल्य के विचार से. नियंत्रित होती है, बल्कि हमारे ,अन्दा- यह 
भाव होता चाहिये, कि, हम.जो काम कर रहे हैं वह समाज को, 
उसकी आवश्यकताओं की पूत्ति करके प्रसन्न करते के क़िये।कर 
रहे हैं। मिन्न-मिन्न कर्मी एक दूसरे:से चिलग़ना छोड़, अपने 
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अन्दुर यह साव॒ ज़गाये कि हम सब एक ही जीवित समाज के 
अंग हैं.। एक दूसरे को हम लोग जो नहीं जान पाते यह 
इमारा दोष-है और इसे हटाना होगा, और ऐसा प्रयत्ष करना 
होगा, कि. जिससे एकता. का अभी| की अपेक्षा अधिक बलवाज़्‌ 
और्‌ व्याप्रक-भाड़, कया व्यक्ति और क्‍या समुदाय सबके अन्दर 
भूर्‌ जाय ।. - मिन्न-मिम्न कर्माह्नों का सम्पादन करनेवाले ये 
शरीर मित्न-मिन्‍्न- हैं पर इनके अन्दर इन्हें चलानेवाला-भाव 
एक़,ही होना- चाहिये और सब-लोगों- को इस भावत़ा 'से अलु- 
प्राणित- होता चाहिये कि हम सबका जीवन एक दूसरे पर, 
अवलम्न्रित है । 
घन ही सब कुछ नहीं, है!। उत्तम से उत्तम, वस्तु, ख्रीदते- 
की सामश्य घन में नहीं है। चित्त की प्रसन्नता, सन्तोष, 
सद्भाव आदि सब्चकी परम प्रिय सम्पदा है पर वह धन से 
नहीं खरीदी जा सकती । भौतिक उपयोगिता ही जीवन की 
एकमात्र सार वस्तु नहीं-हैः। कारा मनुष्य: केवढ़ मजदूर 
या-धन के उत्पादक ही.नहीं हैं'। वे मनुष्य हें-और, उनके 
हृद्य-सौर्द्य के स्नेह:और बुद्धि के संस्कार जेसे - मानवोचित- 
गुणों ।से, आकर्णित-होते .हैं-।, जब तक हमें मन की शान्ति 
और मुक्ति: नहीं-प्राप्त होती तब तक ,बाह्म -अभ्युदय॒क्ुछ-काम 
नहीं-देते । हम लोग ,जो]इस :चिन्ता-मे, पड़े. हुए-हैं कि /किस 
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तरह मनुष्य के पार्थिव छोश दूर हों और पार्थिव समा: 
सुखी हों, इससे ग्रही होता है कि हम छोग अभी की कुछ 
संस्थाओं को 'तथा आधुनिक जीवन के थान्त्रिक ढॉँचे के बाहर्रः 
अंगों को ही बदलते रहने के सिवाय और कुछ नहीं कर पाते | 
पर सामाजिक संस्थाओं और यान्त्रिक संघटनों के सुधार मात्र 
से कुछ भी नहीं वन सकता यदि मनुष्यों की शुणवंत्ता” और 
सुणवान्‌ मनुष्यों की संख्या न बढ़ायी जा सके । विज्ञान हमें 
जीवन की गन्दी और उजड़ी हुई हालत से छुड़ाता और बहुत- 
सा अवकाश दिलाता है| ' परन्ठु इस अवकाण का ठीक तरह 
से उपयोग करना इमें सीखना चाहिये। उचित शिक्षा इस 
काम में हमारी मदद कर्‌ सकती है । 


राजनीति 


प्रजातन्त्र को यदि ठीक तरह से समझा जाय तो यह अजा 
या समाज का अपना आप ही शासन करना है। किसी 
प्रकार की सरकार के द्वारा शासन का कम से कम होना उत्तम 
शासन का लक्षण है। जो छोग मानव प्रकृति को थ्येयात्मक 
दृष्टि से मही देखते वे अधिकाधिक सरकारी नियन्त्रण चाहते हैं । 
मानव अकृति में मानवोचित उत्तमता और पाशविक अधमता 
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दोनों हैँ, पर यदि हम अधमता की अपेक्षा उत्तमता के कायल हों 
तो बाह्य शासन-यन्त्र को हम अपनी प्रकृति का प्रतिबन्धक नहीं मान 

सकते । सब प्रकार के शासन आत्म-शासन के साधनमात्र हैं। 
प्रजातन्‍त्र के विप्रय में यह कहा जाता है कि इसमें 
सर्वेताधारण की इच्छा सर्वोपरि मानी जाती है, पर सर्वसाधारण 
की इच्छा वाणिज्य-करपध्दति का सुधार या भारत का शासन- 
विधान जेसे विशिष्ट व्यावहारिक-शानसापेक्ष प्रश्नों का कोई 
निर्णय नहीं कर सकती । कई देशों मे प्रजातम्त्र जो यशख्री 
हुआ उसका कारण यही है कि यह यथार्थ प्रजातन्त्र नहीं है । 
प्रजातन्‍्त्र अभी तक केवल एक आदश रुप से सामने है। 
इसे जब हम व्यवहार के मौलिक सिद्धान्त के रूप से अहण 
करते हैं तब हमारा यही अभिप्राय होता है कि मनुष्यमात्र के 
कुछ ऐसे जन्मसिद्ध अधिकार हैं जिनका आदर सदा सर्वेत्र 
सब व्यवहारों मे करना होगा चाहे व्यवहार का ग्रसद्ध स्त्रियों 
के सम्बन्ध का हो या पुरुषों के सम्बन्ध का। प्रत्येक मनुष्य 
का व्यक्तित्व एक पवित्र वस्तु है और ऐसी खतन्‍्त्रता सबके 
लिये होनी चाहिये कि जिसमे वह अपनी प्रकृति को अपने 
ढक्क से विकसित कर सके । प्रत्येक मनुष्य को अपनी क्षमता 
के अनुसार अपनी पूर्ण उब्नति करने का अवसर मिलना 
चाहिये | प्रजातन्त्र का यह अभिप्राय तो कदापि नहीं होता कि 
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सब्र छोग, चाहे उनके सहज गुणणे,' विशेष भाव था वैयकिक 
प्रयज्ञ कुछ भी हों, तंत्वज्ञनं और साहित्य; कंछा और विशोन, 
कांबूँग और शांसन-विधान: जेंसे विषयों के एकसे ही विंचारके 
बनने की योग्येतों रखते हों। आइन्स्टीन के परस्पंर शुरुत्वा- 
कषेण-वादें का निणेय सर्वेसाधांरण जनेता का वोट लेंकर'नहीं 
किया जासकता। मनुष्य बुद्धिमान प्राणी है पर इसका 
कोई जिम्मा नहीं है कि वहं सदा बुद्धि से ही काम लेगा यीं 
सत्र विषयों का विचार यथावत््‌ करने में अपनी बुद्धि 'ल्गों 
सकेगा । प्रजोतन्त्र को यह अर्थ नहीं है कि हम संब बराबर 
हैं। मनुष्य देह और बुद्धि से विषम ही जन्मे हैं। स॑र्ग 
ही वे असम रहेगे । कोई मोदे'होंगे कोई हुबेले-पतले, कोई 
लम्बे' कोई नाटे; कोई बढ़े कोई छोटे । ये भेद कंमी' मिर्टने- 
वाले नहीं हैं। यह भी सच है कि कोई मी सामाजिक संरंधा 
सबको सर्वेधा समान अवसर नहीं दे सकती। कारंण, अवसर 
का मिलमा जिस सामाजिक सखिंतिं में' हम होते' हैं 'और'उसके 
साथ हमारा जेसा' संम्बन्ध होता है, उसपर निर्भर करता है। 
फिर भी, अवसर कीं समानता किसी भी समाज॑ के लिये एक! 
बहुत अच्छा आदर्श है। हमें जनता का अंजश्ञानं और दारिद्रय' 
दूर कर कला और साहित्य को वह रास्ता देना होगा जिससे वे 
अपने गर्भीरतम मूल्यों सहिंत॑ जनता के हृदयों तक पहुँच सके'। 
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हमें देश की सास्कृतिक मनोभूमि को ऊँचा उठाना होगा और 
हर किसी की इस प्रकार सहायता करनी होगी कि वह अपने 
आपको जाने और भाव, विचार और इच्छा की एकता को 
प्राप्त हो । प्रजातंत्र कोई स्वाभाविक स्थिति नहीं बल्कि वह ध्येय 
है जिसे प्रयन और शिक्षा के द्वारा ग्रा्त करना होगा । अभी 
उसकी शासनव्यवस्था में जो दुर्बछता है वह वोट देनेवालों की 
वेयक्तिक ईमानदारी और सममंदारी की कमी के कारण से 
है। वोटर ज्यों ज्यों अधिक समझदार होंगे और नेता 
अधिक ईमानदार; त्यों त्वों प्रजातन्त्र अधिक सफल होगा । 
आदर्श की पूर्णता की दृष्टि से प्रजातंत्र में आज चाहे कितनी 
भी कमी हो पर इसमें सन्देह नहीं कि कुछ थोडेसे अल्पकालीन 
प्रजारक्षनकारी राजतंत्रों की छोड अन्य सब भूतकालीन 
सर्वविध राज्य-प्रतन्धों की अपेक्षा प्रजातंत्र राज्य-पद्धति श्रेष्ठ है । 
इससे शाम्ति और स्थिरता बढ़ती है, क्योंकि राज्य के प्रबन्ध में 
वोटरों ,का जो कार्य-माग है उससे सब प्रकार की अत्यालोचना 
और असन्तोष का निकास हो जाता है | 


सावेराष्ट्रीय सम्बन्ध 


समस्त मानव जाति का एक ही प्रजातन्त्र राज स्थापित हो 
इस कत्पना का मूर्तिमान्‌ होना केवछठ चिकनी-चुपड़ी, 
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परम्परा से अम्यस्त र्मणीय बाते कहने, शुभ आशाएं प्रकट 
: करने और सुन्दर वचनों से ही नहीं बन सकता। सबसे पहली 
अनिवार्य आवश्यकता यह है कि सब राष्ट्रों में परस्पर भ्रातृभाव 
और साहचर्य स्थापित हो। परस्पर का अपरिचय और 
मिथ्या राष्ट्राभमिमान इस समय बडा नाश कर रहे हैं। जिस 
राष्ट्रका हम तिरस्कार करते हूँ वह वही राष्ट्र होता है जिसे हम 
नहीं जानते म्यूमेन जब बच्चे थे और नेपोलियन की 
लड़ाइयों से पकड़ कर छाये गये फूच केंदियों को छन्दन शहर 
की सड़कों पर चलाये जाते हुए देखते थे तब्र की बात बतलाते . 
हैं कि उन्हें देखने के लिये बढ़ी भीड़ इकठ्ठी होती थी और 
भीड में से कुछ छोग निकल आते और फ्रेंच सैनिकों के 
लबे कोट पीछे से उठा कर यह देखते थे कि उनकी पूछे केसी 
हैं। अंगरेज यही समझते थे कि फूंच छोग सचमुच ही 
बन्दर होते हैं। हम लोगों का यही हाल है कि हम लोग 
अपने शत्रुओं को बन्द्र की दुमवाले न सही पर उनकी कुछ 
खास जातीय बातों के सम्बन्ध में उन्हींके समान समभते हैं। 
अपने शत्रुओं झो हम छोग मनुष्य नहीं बल्कि असुरों के अवतार 
मानते हैं। हाल में हिन्दुस्थान के सम्बन्ध में एक बढ़ी सन- 
सनीदार पुस्तक छपी है जिसमें हिन्दुस्थान के सव छोगों पर 
एक साथ बड़ा करलूंक छयावा गया है और यह दिंखलाया गया 
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है कि इनका दुनियाँ की सतह से मिट जाना न सही पर सूद 
दासत्व भे रहना तो उचित ही है। कारलछाइल का यह तीब्ग' 
जाग्बाण कि राष्ट्र कुत्तों की तरह एक दूसरों के समीप उनके 
लजाजनक अंगों को ही सूघने के लिये जाया करते हैं, आज 
भी, मै समझता हूँ कि, सही है। संसार की शान्ति हस्ताक्षर 
किये हुए, दस्तावेजों और कागजी शर्तनामों, आर्थिक सन्धियों 
” और राजनीतिक गुट्बन्दियों पर उतना निर्मर नहीं करती 
जितना कि संस्कृतिसम्पन्न मनुष्यों के मनों और विवेक- 
बुद्धियों के एकत्र होने तथा शान और आदश के बीच व्यव- 
हारके बढ़ने पर निर्भर करती हैं| जब तक अपने पड़ोसियों के 
साथ हमारे भेदभाव हैं, जब तक पायिव उन्नति और 
व्यापारिक समृद्धि के हम उपासक हैं तब तक हमारे छिये 
मानव प्रकृति का सम स्पन्द अनुमव करना तभी सम्भव हो 

सकता है जब हम हृदय के उन-खजानों के पास, मन-चुद्धि के 
उन आनन्दों के पास जायें जो बाँट करने से घटा नहीं करते | 

उन्हींसे आर्थिक प्रतिदवन्द्तिता की तीघ्रता घटेगी और हम 
उस समझ और सहानुभूति की ओर झुकेंगे जिनसे ही संसार 
सुरक्षित बना रह सकता है | 

विचार और भाव की एकता को बढ़ाने के साथ साथ, 
युद्ध के सम्बन्ध में राप्ट्रकी मनोइत्ति का चल बदलना भी 
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प्रॉविस्यक है। जो संशयात्सा यह कहता है कि मानव जाति 

सदा से युद्ध का सहारा छेती रही है और सदा छेती रहेगी, 
उसकी बात पर विश्वास करने का कोई कारण नहीं है। नर- 
मास-मक्षण का समर्थन करनेवाले छोग भी ऐसा ही कहा 
» करते थे---मानव जाति'सदा से नरम[स खाती आयी है और 
सदा खाती रहेगी। दासत्व और इन्द्ययुद्धों के खेल जेंसी 
प्रथाओं के समर्थक भी ऐसी ही बाते कहा करते थे । - मनुष्यों 
के मन धीरे धीरे ही बदले जा सकते हैं। शान्तिवाद अथवा 
सर्वराष्ट्रवाद बेतार के तार या टेलीफोन जैसा वेशानिक आबि- 
प्कार नहीं है जिसे ससार तुर्त ग्रहण कर ले। यह बंडा 
कोमल पौधा है, इसे बहुत काछ तक पाठना-पीसना पड़ता है | 
घेयें और संयम, परस्पर परिचय और आदर इसके बढ़ने के 
लिये आवश्यक होते हैं। स्तन्य-पान के समग्र से ही बच्चों के 
सनों पर यह संस्कार कराना होगा कि सारी मानव जाति एक 
है। शान्ति की ओर उनके मनों का विकास कराना होगा 
और यह बतछाना होगा कि युद्ध का अर्थ है घर की फूढ | 
जिस घर को ईश्वर और प्रकृति ने एक ही बना रखना चाहा 
'था; युद्ध उसमें कृत्रिम इन्द्र और झत्रुभाव उत्पन्न करता है। 
ईसा ने कहा, “'ठुम सव लोग भाई भाई हो, फिर एक दूसरे 
के साथ अन्याय क्यों करते हो !” मनुष्य की सहज पादविक 
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भगड़ात प्रदुत्ति पर उसकी चतुराई ने एक झूठी चमक चढायी 
है, चीज वही है जिकसे कुछ थोड़ेसे लोग छूट का मार 
हड़पते और बहुतों को दुःख पहुँचाते है। इसकी झूठी चमक 
का भेद खोलना होगा। हमें बलपूरवंक जीवन की पवित्रता 
के उद्ात्त भाव को धांरग किये रहना होगा । हमे यह जानना 
होगा कि युद्ध हमे हिंसा का अभ्यास कराकर सर्वंसाधारण 
मनुष्यों के हृदयों में उन कट्ठ भावों को उत्पन्त करते हैं. जिन्हें 
रोकने के लिये सभ्यता छुट्पण रही है । हिंसा चाहे वह शारी- 
रिंक हो या और किसी प्रकार की, निम्नगा, तृष्णात्मिका 
प्रकृति से उत्पन्न होती है, उसमें कोई सार वस्तु नहीं है और 
वह उन सब चींजों का नाश करनेवाली है जो सामाजिक जीवन 
के लिये आवश्यक हैं । 
स्वदेशाभिमान जो स्वदेश की नीति को आदि से अन्त 
तक निद्धारित किये जाता है, एक प्रकार का सम्मोहन है 
और उससे मानव जाति के चिद्ञाल दर्शन की और से हमारी 
दृष्टि अन्ध हो जाती है। “'भिकायो द्विव्यून समाचार- 
पत्र का यह मूल मतन्र है---“'हमारा देश ! परराष्ट्रों के साथ 
उसके व्यवहार में वह सदा न्याय-पथ पर रहे; पर हमारा देश 
( यही सुख्य मंत्र हैं ), चाहे वह न्याय-पथ पर हो या अन्याय- 
पथ पर [? राष्ट्र के अभिमांन और स्व-सम्मान का भी एक 
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3चित स्थान है, उसे कोई अस्वीकार नहीं करता । 'जो चीज 
उ्यज्छर है वह है राष्ट्रीय ,उदच्दण्डता और असहिष्णुता। वह 
जदेशाभिमान मिथ्या है जो, हर चीज को तरह दे देता और 
राष्ट्र को नेतिक विधान के ऊपर मानता है। राष्ट्र की सर्वोपरि 
एकमात्र सत्ता माननेवाला ऐसा निर्लंज राष्ट्रवाद जिसका यह 
सिद्धान्त है कि अपनी राष्ट्रीय सरकार कोई भूंछ नहीं कर सकती, 
उसकी कोई प्रत्याछोचना नहीं हो सकती और उसके छेड़े 
हुए. सब युद्ध स्याय्य.हैं, धर्मभ्रष्टता का सार है। तथापि 
"आधुनिक जगत्‌ का यही धर्म है जिसने अपने माननेवाल्ों का 
इतना माश कराया है। अन्य किसी धर्म ने मानव जाति का 
इतना निरथेक और सार्वत्रिक बलिदान नहीं कराया | बोल- 
शेविकों का यह उद्देश्य है सारी मानव जाति दुख से मुक्त हो 
चाहे किसी की कोई जाति या राष्ट्रीयता हो । -वे रूस को एक 
राष्ट्र नहीं मानते बल्कि अपने धर्म के प्रचार का एक साधक 
संघ मानते हैं। जहाँ तक महज देशामिमान के बल को वे 
इस प्रकार दीछा कर रहे हैं वहाँ तक वे ठीक रास्ते पर चछ 
रहे हैं। लेसिंग का यह कथन है कि, “'स्वदेशामिमान एक 
भीरत्वपूर्ण दुर्बलता है. जिससे दूर रहना ही अच्छा है |? बल 
की अपेक्षा एक और उच्चतर विधान है ओर स्वदेश्ाभिमान की 
अहंमन्यतां की अपेक्षा एक उच्चतर प्रेम है। अपने देश की 
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भक्ति का, विशाल मानव जाति की विशालतर भक्ति से, 
कोई पिरोध नहीं है। राष्ट्र मानव जाति के एक एक 
स्वाभाविक घटक हैं और प्रत्येक राष्ट्र को अपने विशिष्ट भूत- 
कालीन गौरव और ऐतिहासिक परम्परा से आगे बढ़ने की 
एक विशेष स्फूर्ति मिछती है। केवल इसकी अति एकदेशी- 
यता भयंकर होती है। अपने ही देश के गुण गाना, यह 
समभना चाहिये कि अपने गुण आप ही गाने से कम भद्दा 
नहीं है। निम्न कोटि के व्यापारी-गुमाश्तों की तरह अपनी 
संधाओं और मतों की प्रशंसा के पुर बाँधना वेकार है | 

राष्ट्रीयता न झठा गौरव है न असहिष्णुता ही । 
संध्ार की एकता साधित करने के दो मार्ग हैं, या तो 
किसी राष्ट्‌ का सावभौम राज्य हो या सावभौम प्रजातंत्र । 
पूर्वोक्त की तो कोई सम्भावना नहीं है, क्योंकि राष्ट्रीयता उसमे 
बाधक है । यह स्वप्त बिना किसी ऐसे: युद्ध के सत्य नहीं हो 
सकता जिसमे सब राष्ट्र मारे जायें और संसार का नाश हो | 
किसी एक महान्‌ राष्ट्र की महत्ता सिद्ध होने देने के लिये 
शेप संसार की बरबादी क्‍यों हो ?! आजकल के युद्धों के ठक्ष 
बढ़े खर्चीले और बड़ी ताकतों के काम हैं. और कोई भी एक 
साम्राज्य इतना साधन-सम्पन्न या शक्तिशाली नहीं है क्रि शेप 
संसार को जीत छे। फिर, जगत्‌खश्ट ने भी मानव जाति 
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हे, अमिन्न एकसी नहीं बनाया है। राष्ट्रों की मिन्‍न मिन्‍ 
गतियाँ बना रखी हैं। परन्ठ एक मार्ग अधिकः सुगम और 
प्रधिक बुद्धिसंगत है, जिससे राष्ट्रीय उद्देश्यों को एक. उच्चतर 
सामझस्य और सावेराष्ट्रीय प्रयत्ष मे लीन क्या जा सकता है। 
इस उद्योग में प्रत्येक देश के छोग अपना अपना कार्यमाग पूरा 
उतारे | मानव जाति विभिन्‍न रूप से सुसंघरटित राष्ट्रों की एकी- 
भूत समष्टि बने | साबंराष्ट्रीय व्यवस्था न्याय पर प्रतिष्ठित हो । 
अह समझना कि एशिया यदि यूरोप का अनुकरण करेगा और 
आर्थिक शोषण तथा राजनीतिक आक्रमण के विदद्ध उठ खड़ा 
होगा तो इससे यूरोप की स्थिति बिगड़ जायगी, बढा ही 
विचित्र तक है। मानो हमारा स्वदेशाभिमान देवी संकल्प है 
और दूसरों का आसुरी ! यदि कोई देश अभी के :जशोषण के 
ढद्ग भान लेने से इन्कार करता है तो इसे एक बड़ा खतरा 
कहकर हो-हल्ला मचाया जाता है। संसार की सरक्षितता का 
आधार कुछ राष्ट्रों की दासता नहीं बल्कि सब रापण्ट्रों की 
स्वतंत्रता है । राष्ट्रीय स्वतम्बता का होना सावेराष्ट्रीय सहयोग 
का अनिवाय पूर्व साधन है। प्रत्येक राप्ट्र की विशिष्ट प्रतिमा 
को मानना होगा और सारे संसार का यह उद्देश्य और कचेन्य 
- होगा कि वह सब राष्ट्रों को स्वतन्त्र कर-दे । यह हो सकता 
है कि कुछ देश अन्य देशों से पिछुडे हुए. हों । पर उनकी 
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दुबछता हमारे छाम का अवसर न बने। जो राष्ट्र अपने 
कमजोर पडोसी राष्ट्र पर गुर्राता है वह सच्चे पुरुषों की 
दृष्टि में उतना ही बड़ा अपराधी है जितना बढ़ा वह मनुष्य 
जो अपने असहाय पड़ोसी को कष्ट देकर अपना काम बनाता 
है। व्यक्तियों की तरह राष्ट्रों को भी सहानुभूति की आव- 
ब्यकता होती है। जो छोग अपने पुराने कुसंस्कारों से छूटने 
का प्रयत्न कर रहे हैं उनके प्रति राजनीतिक दृष्टि से उन्नत 
“ शषब्टों का भाव सहानुभूति और सेवा का होना चाहिये, 
संरक्षकता और नियामकता का नहीं | प्राच्य जगत्‌ का जागरण 
यूरोप के लिये भय का कारण न समझना चाहिये। चीन का 
खून इस समय खोल रहा है | हिन्दुस्थान की खाधीनता का 
प्रश्न केवल अवसर की प्रतीक्षा कर रहा है। तु्कीं, ईरान और 
अफगानिस्तान बढ़ी तेजी से आधुनिक बनते जा रहे हैं, और 
यह सब हो रहा है संसार के भले के लिये। कोई राष्ट्र 
दूसरों से छापरवा होकर नहीं रह सकता। राष्ट्रों का अम्यो- 
म्याश्रय दिन दिन तेजी के साथ बढ़ रहा,है और मानव जाति 
की भवितव्यता का विश्वास हमारे अन्दर वह तेज और उत्साह 
भर दे कि जहाँ कहीं भी अत्याचार और अन्याय हों रहे हों 

उनके विरुद्ध हम युद्ध करने के लिये उठ खड़े हों । 
केवल उत्तम आदश का होना ही पर्यात नहीं है, उसके 
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कप उसे कार्य मे परिणत करने की पद्धति भी होनी चाहिये। 
ईष्ट्संघ ( लीग आफ नेशन्स ) और केलाग-पेक्ट छोकमत 
तेयार करने के उपयोगी साधन हैं। राष्ट्संघ के विषय मे, 
अवश्य ही, बहुत छोगों के चित्त मे यह संशय बद्धमूल हो गया 
है कि यह राष्ट्रसंघ मित्र राष्ट्रों के हाथ का केवछ एक हथियार 
है. और यह इसलिये बनाया गया है कि अभी की स्थिति घनी 
रहे। भौर हर तरह से उसकी रक्षाकी जाय । सब लोग यह नहीं 
मानते कि यह संघ सब राष्ट्रों को स्वतंत्रता की अवस्था और 
सुरक्षितता प्राप्त करा देने का संकल्प रखता हो । केलाग्-पक्ट 
का मूल्य उस पेक्‍्ट के बनानेवाले के ही इस कथन से बहुत 
घट जाता है कि प्रत्येक राष्ट्र “अकेला ही इस बात का निर्णय 
करने में समर्थ है कि परिस्थितिविशेष मे युद्ध का _अवम्ब 
करना उसके लिये आवश्यक है या नहीं ।” यदि हम युद्ध 
की प्रथा को राष्ट्र की नीति के एक अंग के तौर पर रखना 
नहीं चाहते, उठा देना चाहते हैं तो हमे बिना किसी झत्त के 
ऐसा कर डालना चाहिये। न्याय युद्ध कभी हो ही नहीं 
सकता। राष्ट्र की नीति के एक अंग के तोर पर यह चीज 
हमें रलनी ही न चाहिये। रक्षा कें हेतु से भी युद्ध किया 
जाय तो भी उसका समर्थन न करना चाहिये । रक्षा में भावी 
संकटों का. समावेश कर इस रूप से आक्रमण का भी समर्थन 
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किया जा सकता है। जहाँ सब घुधछा ही घुधछा है वहाँ 
प्रकाश और अन्धकार के बीच कोई रेखा नहीं खींची जा 
सकती |- फिर, हिंसा के बाद प्रतिहिंसा भी अवश्यम्भावी है 
और तत्र सत्य की माम्यता के लिये कोई अवसर हो नहीं 
रह जाता। जब तक राष्ट्र अपने दायरे के अन्दर ही घूम 
रहे हैं तव तक ऋगड़ों का होना अनिवाये है । जब तक जगत्‌ 
के राष्ट्र नये नये चाजार दूँदते और उनका विस्तार करते रहेंगे 
तब तक जगत्‌ के हर मोड़ पर प्रतिद्नन्द्िता के साथ ही वे एक 
दूसरे से मिलेंगे। पर इन सब भगगड़ों को बुद्धि से निपटाना 
चाहिये, बल से नहीं। हम छोगों को कानूनो का एक 
समान कानून-सग्रह विकसित करना होगा, एके ऐसा सर्वश्रेष्ठ 
न्यायालय स्थापित करना होगा जिसके निर्णय जगम्मान्य होने 
योग्य हों, और पुलिस का एक ऐसा महादर संघटित करना 
होगा जो उस न्यायारूय के हुकक्‍्मों की तामील कराये | ज़ब 
तक बड़े राष्ट्र अपने उस प्रभुत्व का किंचित्‌ लेश भी छोड़ने 
को तेयार न हों जिसे वे आवश्यकता पड़ने पर अपने बल से 
बना रखने को प्रस्तुत हैं, तब्र तक ऐसे राष्ट्र-लंघ और केलाग- 

पेक्ट केवछ उपहासमात्र है | 
घधामिक आदशवाद ही सचसे अधिक आजाजनक राजकीय 
उपकरण प्रतीत होता है । उससे संसार मे वह जान्ति स्थापित 
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ही सकती है जिसका नमूना संसार ने कदाचित्‌ ही देखा हो । 
जब तक हम छोग कततेव्यों और अधिकारों की नींव पर खड़े 
हैं तब तक मनुष्यों के परस्पर विरोधी स्वार्थों और आशाओं 
का हम कोई मेल नहीं -करा सकते । सन्धि-पत्र और राज- 
नीतिक समभौते मनोवेग को रोक सकते हैं पर उनसे भर्य का 
निवारण नहीं होता । संसार में तो -सर्वत्र मानव जाति के 
प्रेम का संचार होना चाहिये। इसके लिये उन धार्मिक वीरों 
की आवश्यकता है जो सारे जगत्‌ के पलटने की राह न देखें 
बल्कि आवश्यकता हो तो अपने प्राणों की बाजी लगाकर इस 
विश्वास में निहित सत्य को सिद्ध करे कि; “'पुथ्वी पर एक 
ही परिवार है,” दूसरा नहीं। आवश्यकता है उन वीरों की 
जो स्टाड होल्डर के इस मन्त्र को ग्रहण कर लें कि, “कार्य 
का भार उठा लेने के लिये मुझे किसी आशा की आवश्यकता 
नहीं, न उसमें लगे रहने के लिये सफलता की ही आव- 
श्यकता है ।”? 
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